


8 ओदम के 
ग्रन्थकर्ता का निवेदन 





न्याय और येगदर्शन के भाषानुवाद झोर भाष्य करने फे 
पश्चात्‌ यह बिचार कर कि क्षेग सांख्यदशेन के अनीश्वरबादी 
बताते हैं, इसलिये इस दृश॑न पर भी अन्य दर्शनों से अविरोध 
दिखाते हुये भाष्य लिखने की आवश्यकता दै, मैंने इस सांख्य 
दर्शन का भाष्यारम्भ किया | पाठक इसके आद्योपान्त पढ़ जावे, 
किसी सूत्र में अन्य दर्शनों से विरेाध नहीं पाबेंगे। ईश्वर के 
अस्तित्व का विरे!ध भी कहीं न पार्वेगे। इस भाष्य फे बनाने में 
जे।| सद्दायता विज्ञानभिश्ठु, मदहदरेववेदान्ती इत्यादि मुक से पद्दले 
भाष्य और वृत्ति घनाने वाल्नों से मिली है, उनका में ऋतज्ष हूँ 
अन्यथा मारश अल्पमति से ग्रद्द सम्भव न था कि में इस कठिन 
कार्य के पूरा कर सकता। धाददे मेने इन भाष्यकारों फ्री सम्मति 
बहुत स्थानों पर नहीं मानी है तथापि इनके सद्दारे से मूल के 
समभने में बहुत सद्दायता पाई है । 

भीयुत नारायण॒दल्षपति भक्त जिन्दों ने समय समय पर मुझे 
घतलाया कि अमुक २ अन्य द्शेनों से अमुक २ स्थक्नों पर पुष्ट 
करे वा विरोधाभास फा परिद्वार करे तदनुसार मेने कई हअंशों 
पर किया भी; में उनका भो इपकृत हूँ। 


तुलसी राम स्वामी 


मोक्ा 
सांख्यदशंन-भाष।नुवाद: 


व्ध्ल्स्- >5-२++-.. 
् ््ज् 


अथ त्रिविधद।खात्यन्त निवृत्तिः त्यन्तपुरुषा थे; ॥१॥ (१) 

अरब से त्रिविध्र दुखों की अत्यन्त निवृत्ति > परमपुरुषार्थ 
(का वर्णन है।॥ अथ शठर सांख्य दश्शन के इस ६ अध्याय 
समुदाय रूप पुस्तक्रमात्र में अधिकागर्थ है अथात यहां से ग्रन्थ 
समा9ति तक जे दै्णन हे वह सब साज्ञात्‌ वा परम्परा से त्रिवित 
दश्खा की अत्यन्त निवृत्ति रूप परम पुरुपार्थ का द्वी व्याख्यान दे । 
१-जा आत्मा > अन्तःक्रण मात्र मे दा वे आ्ाध्यात्मक काम 
क्रीधादि हैं। र-जा भूतों अथःत सिंह, व्याप्न, चोरादि 
प्राएयों से दुखी द्वों वे आदिभोतिक दैं। ३-जे अग्नि, वायु, 
बिजलो आदि देवों से रत्यज्ञ दुःख है वे आधिदंबिक कहाते हैं । 
इन टीनों प्रका र के दुःख में समस्त दु.ख थआा जाते हैं. इनका 
अत्यन्त निवृत्त करना अत्यन्त पुरुपार्थ "सब से बड़ा यत्न दै। 
संसार के क्षणमंगुर भागा के लिये जा पुरुषार्थे किय जाते हैं वे 
पुरुषाथ हैं, परन्तु अत्यन्त पुरुषाथ वा परम पुरुपा्थ वा सब स 
बड़ा यत्न नहीं दे ॥१॥ 

यदि कट्दा कि इस शास्त्र के द्वारा अतिसूच्म प्रकृति पुरुष के 
विवेक की क्यो आवश्यकता द्वै ( दीनों प्रकार के दुःख ते भाजन 
पाने ओषध सेवनादि से ही निवृत्त द्वे! सकते हैं। उत्तर-- 
न दृष्टात्तत्सिद्विनिवव तेञ्प्यनुषृत्तिदर्शनात्‌ ॥ २॥ (२) 

टष्ट>"(भाजन पानादि। से उसकी सिद्धि नहीं हे! सकती, क्‍यों 
कि दुःख) निवृत्त हाकर भी फिर आते देखे जाते हैं ॥ 


[ २ ] 


मनुष्य के आध्यात्मिकादि तीन प्रकार के दुश्खेां की निवृत्ति 
रूपसिद्धि सांसारिक दृष्ट पदार्थों से नहीं हे! सकती, क्योंकि उनसे 
दुःख की अनुवृत्ति देखते हैं। कल्पना कीजिये कि एक मनुष्य के 
श्रुधारूप दुःख दे उसकी निवृत्ति के लिये देपहर के १२ बजे 
८ छटांक भाजन करता हे और सायझ्ञाल के ८ बजे दूसरी बार 
श्रुधा लगती है । उसकी निवृत्ति के लिये फिर ८ छटांक भाजन 
करता दै । ऐसा द्वी नित्य किया करता द्वे । अब विचारना चाहिये 
क्या उस की छ्षुधा १२ बजे से ८ बजे तक् ८ घण्टे के लिये 
निवृत्त दवा जाती दै ९ कदापि नहीं | क्या उप्तके सायड्डाल के ७ 
बजकर ५४९ मिनट तक क्षुघा न थी अवश्य थो, अच्छा क्या ६ बजे 
क्षुघा न थी ? अवश्य थी | किन्तु इससे पूत्र न थी ? नहीं २ कुद्ध 
न कुदड अवश्य थी, किन्तु वह ८ छटांक को क्षुवा जे सोयझड्लाल 
८ बजे पूरी क्षुधा हुई है, वह ४ बजे भी चोर छुटांक को श्षु्घा 
अवश्य थी । बहू क्रमशः एक २ घण्टे में एक २ छटांक बढ़ती 
आई ओर बढ़ते २ ठीक आठ बजे पुनः पूबवत्‌ पूरी ८ छटांक 
मांगने लगी। इतना ही नहीं, किन्तु वह १ घण्टे के ६० वं भाग 
एक मिनट में १ छूटांक का ६० वां भाग छ्ुघा भी अवश्य थी । 
मानां जिस समय तृप्त द्वाकर देपहर के उठे थे उत्ती समय बह 
पिशाचनी क्षुधा साथ २ फिरती और बढ़ती जाती थी। इसी 
प्रकार अन्य किसी रृष्ट पदार्थ से भी दुःख की सवथा निवृत्ति 
नहीं हतो, क्येंकि सांसारिक समस्त साधन जिन से हम दुध्ख 
की निश्रुक्ति ओर स्थिर सुख की प्राप्ति की इच्छा करते हैं ओर 
इसी प्रयोजन से अनेक प्रकार के कष्ट सहकर भी उनके उपाजन 
की चेष्टा करते हैं, वे सत्र स्वयं ही स्थिर नहीं. किन्तु प्रति क्षण 
नाशोन्मुख दौड़े जाते हैं। तब हमें क्या सुख दे सकते हैं ? इस 
लिये दृष्टोपायों से दुःखां की अ्रत्यन्त निवृत्ति नहीं द्वाती ॥ २ ॥ 
यद्यपि- 


[ »३॥ ] 
ग्रात्यड्िकक्षुत्पतीका रवत्तर ?ती का रचेष्टना त्पुरुपा थ लम्‌ ।। 
॥ ३ ॥ ( ३ ) 

प्रतिदिन की क्षुघा के प्रतीकार ( इलाज ) के समान उन 
(विविध दुःखां) के प्रतीकार की चेष्टा करने से (दृष्ट उपायें के) 
पुरुषार्थत्व दे ॥ ३ ॥ परन्तु -- 

सर्वाइसंभवात्सं भवे५पि सत्तामं भवाद्वे य! प्रमाण कू राले 
॥ ७४ ॥ ( ७ ) 

जेसे क्षुध्रा की निवृत्ति भोजन से दे जाती द्वै वेसे प्रथम ते 
सब दुःखों की निबृत्ति संभव नहीं, यदि संभव भी द्वे ता भी 
सत्तामात्र रह जाने से प्रमाण कुशल चतुरें के ( यह दृप्ट उपाय ) 
त्यागने योग्य है । 

साधारण लेग भोजन में क्षुवा हटाने के समान अन्य रष्ट 
उपाय ओषध, प्रयागादि करते हैं से करे, परन्तु प्रमाण-चतुर 
विवेकी पुरुषों के यह पुरुषार्थ जा सूत्र ३ में कहा दै, त्याज्य है। 
उनके ते अत्यन्त पुरुषाथे वा परम पुरुषपार्थ ही करना चाहिये, 
क्योंकि ( सवाषसंभवात््‌ ) सब दुःखों की निब्बक्ति के सब उपाय 
असंभव हैं, हे नहीं सकते, क्योंकि असाध्य अवस्था भी आजाती 
हैं ओर ( संभवे5पि ) यदि हे भी सक॑ तो भी दुःखें की ( सर्त्ता- 
सम्भवान ) सत्ता का संभवत्र ही रहेगा । अतः यह लोकिक रुष्ट 
उपाय उस अलौकिक सांख्य शास्त्रीय प्रकृति पुरुष के विवेक ज्ञान 
रूप उपाय के सामने मानने योग्य नहीं, त्यागने ही योग्य हैं ॥४।॥। 

टफ्टोपाय की त्याज्यता में एक नया हेतु देते हैं कि-- 


[| ४ 


उत्कापादिपि मोक्षस्य सवेत्किष्श्ते! #॥॥ ४ ॥ ( ४ ) 
क्योंकि मोक्ष के सब से उत्तम सुना# जाता है अनः उत्तमता 
से भी (प्रमाण चतुरों के दृए उपाय त्याज्य हूँ) ॥ 
यरि मनुष्य के दे। उपाय वा दे। फल दीखते हैं, तो उत्तम 
उपाय और उत्तम से उत्तम फल के लिये यत्न करना बुद्धिमानी 
का काम है बसजब्र मांक्ष सब पे उत्तम फल है तो विवेकी आर 
चतुर पुरुष का दःखें की अत्यन्त निश्नत्तिपूतोक परमानन्द को 
प्राप्ति के लिये साधारण पुरुतआथ नहीं, किन्तु अत्यन्त पुरुपाथ वा 
परमपुरुषा्थ ही कतव्य है ॥ ५॥ 
अविशेषश्चे।भयेद ॥ ६ ॥ (६) 
देने में कोई विशेष नहीं | 
यह एक ऐसा सूत्र हे जिसमें सब ही टोका वा भाधष्यकारों 
के। अध्याहार करना पड़ा दै ओर वह दे। प्रकार से किया है। 
देने में विशेष नहीं इस में यह जानना सत्र कोई चाहेगा कि 
किन देने में विशेष नहीं ” इस पर विज्ञानभिन्लु, स्त्रामी 
हरिप्रसार जी, कारिकाकार ईश्वरक़ष्ण के भाष्यक्रार गोड़पादा- 
चाय इत्यादि अनेक लेगों का मत तो यह हे कि -- 
१ दृष्ट > भोजन पथ्य औषध सेवनादि, २ अदृ्ट ८ वेदिक 
# छान्दे ग्यापनिषद्‌ प्रराठठक ८ खण्ड १९२। १ में यह श्रति 
है कि 'न द्व वे स शरीरस्य सत:प्रिया५प्रिययेरपहतिरस्ति । श्रशरोरं 
वावे सन्त न प्रियाउप्रिये स्प्रशतः: 5 निश्चय शरीर रहित हुए 
(मुक्तजीब के) सुख दुःख नहीं छूते । और बृद॒दारण्यक अ० ६ 
ब्राह्मण ३-३२ में लिखा है कि 'एघाउस्य परमा गतिरेषा5 तय परमा 
संपत! » यह इस (जीव) की सब से बढ़कर गति और यह इस 
की सब से बढ़िया संपत्ति दे । 


(| ५ | 


यज्ञादि कम काएश्ड भर से लौकिक वेदिक दोनों श्रक्कार के कम 
वा पुरयाथ मोक्ष के सावक नहीं ओर दीन इस सोते छ प्रति 
सावारण ए+ से हें, उनमें केई विरोप लदीं, अतः प्रकृति और 
पुरुष का बिराय विवेक छान हो मेत्ष का साथन वा परम 
पुरुपाथ दे । 

बात ठीऊफ भी है क्‍योंकि काम्य बा सहाम बेदिक कर्मों का 
अनुष्ठान भी सांसारिक सुख भोगदायक रडे, परन्यु सेोल्दरायक्र 
नहीं, मे।क्तरायक ते केवल आत्मज्ञान है. ऐसा वेदें और न्याय, 
वेशपिक, वेदान्त, याग, इत्यादि सब बेदिक दश्शने का सिद्धान्त 
है । किन्तु एक्र महादेव वेदान्तो जी अपनी बृक्मि में यह कहते हैं 
कि -- 

“जिस का हटा कर मोत्ञ प्राप्ति के लिये शांघ्त्र की प्रबृत्ति 
है, वह बन्च स्वाभाविक दे वा नेमिक्तिक दाने दशा में मोक्ष 
ता उत्कृष्ट अथात श्रेष्ठ है उसके लिये परम पुरुषार्थ करना ही 
चाहिये। 

इन महाशय ने अगले सूत्र ७ में जा नप्तरभावतेवद्धस्थ 


इत्यादि पक्त कहे जायेंगे उनका अध्याहार क्रिया है सो भो अयुक्त 
नहीं । 

तीसरा अध्याहार यह भी हे। सकता है कि सूत्र ७ के अनु- 
सार सम्भव असम्भव दोनों में विशेष नहीं। क्योंकि जेसे 
टह्टोपायां से सब दुःख निब्ृत्ति के असम्मच्च सोतने पर परम 
पुरुषा4 कर्त्तत्य रद जाता है, वेखे दो सम्भव मानने पर भी 
सत्तासम्मव से परम पुरुषाथे कक्तंठव रहता दे । परम पुझुवार्थ की 


करक्तैब्यता दाने दशा में समात होने से बिरोब कुद्र नहीं ॥ ६ ॥। 
अ्व बन्ध के स्वाभाविक मानने में दे।ष देते हैं :-- 


( ६£९ | 


न स्वभावतोवद्ध स्य मोक्षसाधनेपदेशविधि! ॥७॥ (७) 
स्वभाव से बद्ध (पुरुष) के मोक्ष के साधन का उपदेश 
विधान नहीं हो सकता ॥ ७ ॥ क्योंकि -- 
स्वभावस्यानपायिलादननुष्टा नल क्षण - 
मप्रामाएयम्र | ८ ॥ (८) 

स्वभाव के नाशरहित द्वोने से ( उस पर ) श्रनुष्ठान न दा 
सकना रूप श्रप्रामान्य है । 

जब म्वभाव का नाश नहीं हे! सकता ते स्वाभाविक बढ्ध 
जीव कभी मुक्त न दवा सकेगा तो कोई जीव भी इस दशा में 
मात्त के साधनें का अनुपठ्तलान ( अमल ) न कर सकेगा। जब 
अनुष्ठान न हा सकेगा ते जो शास्त्र अनुष्ठान का उपदेश करता 
दे वह शाघ्त्र प्रामाणिक नहीं क्योंकि व्यर्थ है ॥। ८॥ ( ८ ) 

यदि कह्ठा कि काई अनुष्ठान न करे, पर शास्त्र ते सुभा देवे 
ता उत्तर यह दै कि- 


नांज्शक्येपदेषविधिरुप:  प्यनुपदेश। ॥| ६ ॥ (६ ) 

अशक्य के लिये उपदेश करना ठीक नहीं, (क्योंकि) उपदेश 
किया भी अनुपदेश है । 

जे बात द्वा न सके उसके लिये उपदेश करना, न करने के 
बराबर द्वोने स व्यर्थ है ॥| ६ ॥ शद्भा -- 

शुकलपटवरद्दीजक्‍न्चेत ।| १० ॥ (१० ) 
यदि श्वेत वस्त्र ओर बोज के तुल्य (कह्ठा)। 
भ्रथात्‌ यदि कद्दे कि जैसे स्वाभाविक श्वेत वस्त्र भी रहने 


से श्वेत नहीं रहता, और जेसे बीज की स्वाभाविक भी अंकुर 
डपजने की शक्ति ऊपर भूमि में वाने से नहीं रहती, ऐसे ही 


[ 9 ] 


स्वाभाविक बन्धन भी शास्त्रोपदेशानुकूल अनुप्तान से नष्ट द्वाकर 
मात्त हे! सकेगा ? ॥ १० ॥ ते उत्तर यह दै कि-- 
शक्त युद्‌भवरानुद्‌ भवाभया नारक्येपदेरा। ॥११॥ (११) 

शक्ति के प्रादुभाव तिरोभाव से अशक्येोपदेश नहीं । 

श्वेत बस्त्र की श्वेतता रह्ञ देने से केबल ढक जाती वा छिप 
जाती वा तिरोाभूत द्वे जाती द्वे, नष्ट नहीं हा जाती, इस लिये 
वाबी बहुत यत्न करे तो रह्ल छूट कर फिर प्रकट हे जाती 
दे। ऐस ही अंकुर उत्पन्न करने फी बीजस्थ शक्ति भी ऊपर 
( बिना उपजाऊ ) भूमि में स्थित आवरणों से ढक कर छिप कर 
वा तिरोभुत द्वाकर प्रतीत नहीों द्वाती, क्रिन्तु ऊपर भूमिस्थ आव- 
रण दे।षों के दूर करदें तो वही शक्ति प्रकट द्वा सकती ह। 
इस लिये यह अशक्तियोपदेश नहीं । 

अन्य सब टीकाकार बीजबत्‌ का व्याख्यान यह करते हैं कि 
जेसे बीज के अग्नि में फूक देने से उस की स्वाभाविक भी 
अंकुरातादन शक्ति नष्ट द्वा जातो दे, ओर ११ वें समाधान सूत्र 
के द्वारा समाधान करते हैं कि योगी के सद्डुल्व से जेसे फुके 
हुए बीज की भी शक्ति पुनः अंकुर उत्पन्न कर सकती है इसलिये 
स्वाभाविक का नाश नहीं केवल तिरेभावमात्र दे । 

यह व्याख्या यद्यपि विज्ञानमिक्षु भाष्यकार, महादेव वेदान्ती, 
वत्तिकार इत्यादि प्राचीन नवीन सभीटीकाकार करते हैं. परंतु ह में 
फिर भी नहीं भावती | क्योंकि जिस प्रकार वस्त्र की श्वेतता जा 
रक्ग से दृब गई है वह तबतक द्वी उजल्ला कर फिर प्रकट द्वे। 
सकती द्वै जब तक बस्त्र रहे, बस्त्र ही न रद्दे तो श्वेतता उसकी 
कहां (है ! इसी प्रकार अग्नि में फूक देने से बीज द्वी नहीं रहता 
फिर इस की अंकुरेत्पादन ' शक्ति का तिरेभाव मात्र किस में 


[ 6४4 ॥)' 


माना जावे १ यह्‌ ठीक है कि धमे धर्मी में वा गुण गुणी में प्रकट 
वा छिपा रहता है परन्तु जब गुणी वा धर्मी ह्वी न रहे तब गुण 
वा धर्म छिपा हुआ रहना मानना कैप्ता असंगत है, समझने की 
वात दै। सूत्र में बीजवत्‌ शब्द, उसकी व्याख्या में अग्निदग्ध 
बीज के लद्द॑य करना कुडु आवश्यक भी नहीं। सम्भव श्रसम्भव 
दो अर्थों में सम्भवाडर्थ का अहणु करना ठोऊ दै॥ ११ ॥ 
न कालयेगते।व्यापिनोनित्यस्य सर्वसम्बन्धात्‌ ॥१ २॥ (१२) 
काल के संयाग से भी (बन्धन) नहीं हे। सकता क्योंक्रि काल 
ते नित्य ओर व्यापी ओर सब से सम्बन्ध रखता दै । 
यदि कहा जावे कि काल से बन्धन है सो भी नहीं, क्यांकि 
काल ते नित्य है, उसका बन्धन द्वोता ता कभी केई मुक्त न ह्टा 
सकता, काल व्याती है और सब से सम्बन्ध रखता दे, बद्ध से 
भी और मुक्त से भी ॥ १५२ ॥ 
न देशयेगते 5 प्यभ्मात्‌ ॥| १३॥ ( १३ ) 
इसी द्वेतु से देश के याग से भी (बन्धन) नहीं बनता । 
क्योंकि बद्ध ओर मुक्त सभी देश में रहते हैँ, देश भी काल 
के समान नित्य और व्यात्री हाने से सम्बन्ध रखता है ॥ '३॥ 
ना5वस्थातोदेहधर्मत्तात्तस्या। ॥१४॥ (१४) 
अवध्या से भो (बन्च, नहीं, क्योंकि वह (ष्मव्स्था) देह का 
धर्म है ( पुरुष का नहीं )। 
बाल्य योबन वृद्धता आदि वा स्थुलत्व कशत्यादि अवस्थाओं 
में बन्धन इस कारण नेहीं हे। सकता कि ये ते। देह के ४ हैं 
न कि आत्मा वा पुरुष के ॥ १७ ॥ क्योंकि -- 
असंगे5य पुरुष इति ॥ १५॥ (१५१५ ) 
यह पुरुष ते सद्भत रहित दे । हे 


[ ६ । 


सद् वाले पदार्थों की अवस्था बदलती दै क्योंकि उनप्रें कभा 
कुछ जुड़ जाता है, कभी कुनत्र उन से निकल जाता है। उसी 
उपचय अपचय से अबस्थायं देतो हैं। पुरुष तो उपचया5परवय- 
रहित असद्ग दे अतः उस को केाई अवस्था नहीं जब अवस्था 
दी नहीं तो अवस्थाकृत बन्धन क्यों कर सम्भव द्वा ॥ १५॥ 


न कर्मणाउन्यधर्म त्वादनिप्रपुक्त श्व ॥१६॥ (१६) 
कमे से ( भी बन्धन ) नहीं, क्यें कि ( कम ) अन्य थम है 
ओर अति प्रसकृल देष भी देगा। 
कमे से बन्धन माने ते भी ठीक नहीं, क्‍ये कि के ते अन्य 
का धर्म है. अर्थात देद का धर्म है, आत्मा को नहीं, जे। अन्य के 
कम से अन्य का ब्न्धन माने तो अ्रति प्रसद़ देष द्वागा अरथ,त' 
बृद्धों के कर्मों से मुक्तों को भी बन्धन आदि अव्यबस्था होगी, 
अतणएवब कमे को भी बन्ध का द्वेतु नहीं कद सकते ॥ १६॥ 


विचित्रभोगानुप त्तिस्‍न्यपर्मत्वे ।। १७॥ (१७) 
अन्य धरम मानने में विचित्र भागों की सिद्धि नहीं बनती । 

. जब अपने अपने कर्मोनुसार फल न मान कर किसो के कम 
से किसी के भी फल भेग द्वा तो सब के एक से द्वी भोग क्‍यों 
न मिल जावें ९ अपने अपने कर्मानुसार भोग दवेने में ते। न्याय है 
पर अन्य के कम से फल अन्य का भोगाया जावे ते| न्यायातुसार 
सब के। एकसा भोग द्वाना चाहिये | पर हम देखते हैं कि सबके 
एकसा फल भोग नहीं; विचित अथोत भिन्न भिन्न प्रकार का भोग 
अन्य धमे मानने में बन नहीं सकता ॥ १७ ॥ 


प्ररृतिनिबन्धन|व्चेम, तस्या अपि पारतन्त्रयम ॥|१८॥ (१८) 


यदि भ्रकृति के बन्धन से ( जीब - पुरुष के बन्धन कहें ते 
भी ) नहीं, क्‍योंकि उस (प्रकृति) के भो परतन्त्रता दे । 


[ १० ै॥ 


पुरुष स्वतन्त्र ओर प्रकृति परतन्त्र दै इस लिये परतन्त्र प्रकृति 
से स्वतन्त्र पुरुष क्‍यों बन्धे ॥ १८ ॥ 
न नित्य शुद्धवृद्ध पृक्त स्तरभावस्य तग्ोगास्तथोगादते 


॥ १६ ।॥ (१६) 

नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव ( पुरुष ) के उस ( बन्ध ) का 
याग नहीं हे! पकता, बिना उस ( प्रकृति ) संबन्ध के । 

परुष ता स्वभाव से 'शुद्ध' है उस में सत्व, रज, तम केाई 
उण नहीं । गुण प्रकृति में हें । बह तो स्वरूप से “बुद्ध दे क्योंकि 
चेतन है, जड़ ते प्रकृति में दे । वद स्वरूप से 'मुक्त दे क्योंकि 
केवल पुरुष ही पुरुष है। ते। बन्धन संभव नहीं, ऐसे पुरुष के 
बिना प्रकृति का योग हुवे बन्ध का योग द्वा नहीं सकता | पूव 
सूत्र में जो प्रकृति के परतन्त्र कह्ा था सो ठीक द्वै. परन्तु अवि- 
वेक से अल्पक्ष पुरुष प्रकरति के बन्धन में पड़ जाता दे और 
इस प्रकार पुरुष का प्रकृति के काय मद॒त अदृ्मारादि की उपाधि 
घेर लेती है ओर यह घिर जाता दै, तब इसके देद्दादि उपाधि 
वाला श्रोपाधिक बन्धन द्वो जाता है । जिसकी निर्वत्ति के लिये 
शास्त्र द्वारा अविवेक के विवेक से दृटाकर पुनः मुक्ति का यत्न 
करना आवश्यक है । 

यदि कद्ठा कि इस सूत्र में ते अविवेक शब्द नहीं, फिर 
अविवेक से प्रकृति के योग का अथे क्‍यों किया गया ९ उत्तर यह 
डैकि बिना अविवेक के परतन्त्र प्रकृति से स्वतन्त्र पुरुष का बंधन 
सम्भव नहीं इसलिये हमने अविवेक शब्द भआचाये के तात्पये की 
पूत्यैथ बढ़ाया दे आचाये का तातये आगे इसी अध्याय के 
४५ वें सूत्र में आचाये ने अपने शठ्दों में रबयं भी बताया हे कि 
वथ्योगाउप्यविवेकान्नसमानत्वम्‌' १५५ जिस में स्पष्ट अविवेकात' 
शब्द दे ॥ १९ ॥ की 


( ११९ ) 


ना3विद्य ते।ब्प्पव स्तुना बन्धायेगात्‌ ॥ २० ॥ ( २० ) 

अविदधा से भी ( बन्धन ) नहीं क्‍योंकि अवस्तु से बन्धन 
सम्भव नहों। 

विद्या वस्तु दै, अबिया के।ई वस्तु नहीं, अविद्या ता विद्या 
का न द्वोना मात्र है। जब अविद्या कोई वस्तु नहीं अडस्तु है ता 
अवस्तु अविद्या से केई बन्धन नहीं हे सकता॥ और-- 

बस्तुत्वे (द्धान्तहानि! | २१; ( २१ ) 

वस्तु हा ते निद्धान्त की द्वानि है । 

यदि अविद्या के वस्तु माना जावे तो सिद्धान्त की हानि है, 
क्योंकि अविद्या का वल्तु नद्ठाना सिद्धान्त है ॥ २१॥ 

विन्नोतीयद्व तापत्तिश्व ॥ २२ ॥ ( २२ ) 

और विजातीय छत की आपत्ति भी है। 

यदि अविश्या का वस्तु मानलें तो एक ही चेतन सत्ता से 
भिन्न दूसरी चेतन सत्ता अविद्या द्वागई इस कारण छत देष आया 
और ढेत भी कैसा कि विजातीय, सजातीय हछोत ते पुरुषों की 
असंख्यता से मान ही सकते हैं, परन्तु श्रविद्या के वस्तु मोनने 
से बिजातीय 8 त मानना पड़ेगा. जाकि चेतन का विजातीय हूं त 
तुमके इष्ट नहीं है। 

यद्यपि सांख्य, येग- न्याय, वशेषिक, वेदान्त, और मीमांसा 
वेदानुकूल सब छट्ठों दर्शनें का मत दै कि अबिवेक से बन्धन 
है ओर अ्रविद्या - अविवेक एक दें. पर यहां उनके झरत कनरा- 
करण किया दै जे। विज्ञानमात्र एक ही पदाथ मानते हैं। इन 
लागा के मत में अन्य काई बिजातीय पदाथ ही नहीं है, न 
पुरुष दै। इस सूत्र से एक अकार से मायावाद का भी खण्डन है, 
जयके विज्ञानभिक्षु भी लिखते हैं कि - 


[ १२ 

यत्तु वेदान्तित्र वाणामाधुनिकस्य मायाबादस्याउत्र 
लिज्र" दृश्यते तत्त पामपि विज्ञानवाधेक्रदे शितया युक्तमेव 

“मरायावादमसच्छास्त्र प्रच्छन्न बोड्धमेत्र च । 

मयेव कथित देवि ! कली ब्राह्मणरूपिणा ॥/” 

इत्यादि परदुमपुराणस्थशिववाक्यपरम्पराभ्यः | 
न तु तह दान्तमतम्‌ _ 

“चेदार्थ्वन्महाशास्त्र' मायावादमवेदिकम्‌ ।” 

हति तद्ठाक्यशेषादति । मायावादिनो5त्र च न 
सा्षात्‌ प्रतिव्रादिस्व॑ विजातीयेतिविशेषणवेयथ्यात्‌ माया 
वादे सजातीयाउद्न तस्या5प्य्नभ्युपगमादिति । तस्मादत्र 
प्रररणे विज्ञानवादिनां बन्पदेतुव्पवस्थेव साक्षाझिरा- 
क्रियते । अनयेव च रीत्या नवीनानामपि प्रच्छनभबोद्धानां 
मायातरादिनाम विधा मात्र स्य तुच्छुस्य बन्धहेतुत्वं निराइृत 
वेदितव्यम्‌ | अस्पन्मते तु ,अविद्याया! कूटस्थनित्यता 
रूपा रमार्यिकत्वा ७भावेद्रपि घट।दिवद्व|स्तवत्वेन बच्य- 
माण संयागद्वारा बन्पददेतुत्वे यथोक्तवाघा :नवकाशः | एवं 
ये गमते ब्रक्षम्रीम सम तेषपीति ॥ 

श्र्थ-जा कि भ्रपन का बेदान्ती कददने बालों के आधुनिक 

मायावाद वा चिन्द दीखता है वह उनका भी विज्ञानवादियों . के 
एकदेशी द्वान स ठीक ही है 
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मायाबादमसच्छ स्त्रम्‌ ० 
'मायाबाद असत शास्त्र जा छिपा हआ बौद्धमत ही है सो 
हे देवि ! कलियुग में ब्राक्षणरूपधारी मेंने द्वी वन किया दै' 
धस्यादि पदुमपुराण के शिव जी के बचनों की परम्रराश्रों से । 
परन्तु यह बास्तन में वेदान्त मत नदीं दै। क्‍यों कि उसी पदूम- 
पुराण में बाक्यशेष है कि “वेदार्थ के समान महाशास्त्र मायाबाद 
वेदिक है । इस सूत्र में “विजातीय ” विशेषण की व्यथैता से 
साक्षात्‌ मायाबादी के। प्रतिब्रादीपना नहीं दै. क्योंकि मायावाद में 
ते सजातीय द्वत भी नहीं माना गया हे। इस कारण इस प्रकरण 
में “विज्ञानवादियों” के। बन्धहेतु व्यवस्था का ही साक्षात्‌ खण्डन 
डै। और इसी रीति से छिपे बौद्धों > नद्तोत वेदान्तिग्रवमायाबादी 
लेगें के तुच्छ अ्रविद्यामात्र के बन्धहेतुत्व का भी खण्डन किया 
समभिये | और हमारे ( विज्ञानभिश्लु के ) मत में ते अविद्या 
के कूटर्थ नित्यता रूप पारमार्थिकत्व न हवेन पर भी घटादि के 
तुल्य बास्तवत्व से कद्दे जाने वाले संये।ग द्वारा बन्धद्वेतु होने पर 
वक्त दवाप के अवकाश नहीं । 
इसी प्रकार येगद्शन और वेदान्तदर्शन के मत में भी 


( दोषाउबकाश नहीं ) । 


इन विज्ञानमिश्षु के भाष्य से जाना जाता है कि “मायावादो 
आधुनिक नवीन” वेद्यन्तियों के जा ४ स्वामी दयानन्द सरस्वती 
जी ने सत्याथ प्रकाश" में नद्दोन वेदान्ती कहा है वह कुछ स्वामी 
दयानन्द का नया आक्तेप नहीं किन्तु विज्ञानभिक्षु सरीखे पूर्मज 
लाग भी इनके ' नदी त" बताते आते हैं। तथा स्वामी दयानन्द 
ने जे 'नवीनें के पत्कचम केटि का नास्तिक बताया है, यद बात 
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भी नई नहीं, क्‍योंकि विज्ञानभिक्षु और पद्मपुराण भी इन के 
छिपा बौद्ध बताते हैं॥ २२ ॥ 
विरुद्धो भयरूपा चेत्‌ । २३॥ (२३ ) 
यदि उभयविरुद्ध रूप ( अविद्या | है ते - 
न, तादइकादाथं5प्रतीते! ॥ २४७॥ ( २४ ) 
नहीं, क्योंकि बेसा पदार्थ ( केई ) प्रतीत नहीं द्ेतता । 
रु अथात यदि केाई अविद्य के वस्तु श्रत॒स्तु दोनों प्रकार की वा 
दे नांसे विरुद्ध विलक्षण तीसरे प्रकार की मानकर बन्धहेतुसिद्ध 
कर, सो भी नहीं बनता. क्योंकि ऐसा केई पदार्थ है ही नहीं जे 
बस्तु अवस्तु देनां विरुद्ध रूप वाला वा देनां से विरुद्ध तीसरे 
विज्कक्षण रूप बालो दा ॥ २४ ॥ यदि कटद्ठा कि -- 
न बय पट पदाश्वादिने वेशेषिक दिवत्‌ ॥ २४ ॥ (२५) 
दम वेशेषिकादि के समान षटपदार्थवादी नहीं हैं। 
अथोत्‌ यदि केाई ऐसा पक्ष उठावे कि दम पदार्थों की नि-त 
छः वा सोलइ संख्या नहीं मानते, जिससे ब्रविद्या का 'सदसद्विल- 
क्णा' वा “विरुद्धोभयारूपा' न मान सके. फिर श्रदिश्या के बन्ध- 
इत॒त्व में क्या बाधा दे १ ता उत्तर यह दै कि-- 
अनियतत्वेडपि नावयोक्तिकस्य संग्र)।उन्यथा वाले।न्8त्तादि- 
समत्वम्‌ ॥ २६ ॥ (२६) 
छः वा सोलद इत्यादि नियत संख्या न है। ने पर भी श्रयो- 
क्षिक संग्रह ( स्वीकार ) नहीं कर सकते; नहीं तो बालकें वा. 
सनम के समान हे जायंगे । 
अर्थोन्‌ तुम वेशेषिक के समान ६ पदार्थों वा गेतम के रूमान 
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१३ पदार्थों की नियत संख्या न भी माने ते भी युक्तियुक्त ही 
पदार्थ तो मानेंगे अयोक्तिक ते नहीं मान सकते ओर किसी 
पदार्थ के वस्तु अवस्तु देनें से विलक्षण मानना अयोक्तिक है, 
युक्ति संगत नहीं दै' इस लिये “विरुद्धोभयरूपाचेत्‌” सूत्र में कहीं 
शहझ्श नदीं बन सकती । यदि अयोक्तिक बात भी मानी जावे ते 
बालकेा ओर. उन्मत्तों ( पागले ) के समान वे लेग भी रहे, जे 
ऐसे अयोक्तिकवाद के स्वीकार फरें ॥ २६॥ द 
ना प्तादिविषशोपरागनिमित्ततो5प्यस्य ॥२७)॥ (२७) 

अनादि विषय वासना से भी इस (जीव ) के। ( बन्ध ) 
नहीं हे। सकता ॥ २७॥ क्योंकि-- 
न बाह्य प्भ्यन्तयेरुपरञ्ज्यो परत्जकभावोदपि देशब्यव- 
घानात्‌ , स््र्‌ ध्नस्थपाटलिपृत्रस्थयेरित्र ॥ २८॥ (२८) 

बाह्य ओर अभ्यन्तर का उपरञ्ज्य उपरठ्जकभाव भी नहीं हे। 
सकता, देश के व्यवधान से जेसे त्र ८त (आगरा) और पाटलिपुत्र 
( पटना ) में स्थितों का । 

पुरुष तो देह के भीतर रहा, विषय देह के बाहर रहे, तत्र 
इन देनों में देश का व्यवधान ( अन्तर ) रहने से विषयों को 
बासना पुरुष के रहद्ढग नहीं सकती | जे रड्रा जाय वह उपरब्ज्य 
ओर, जिस से रद्ठा जाये उसके उपर»्जक कहते हैं। जेसे 
स्फटिकापोत के और रक्त फुष्प के बीच में व्यवधान न द्वा तब 
स्फटिक पर रक्त पुष्प को रह्गत पड़ती है; किन्तु जब दोनों में 
अन्तर है। तब नहीं। जैसे एक स्फटिक पटने में. हे! और रक्त 
पुष्प आगरे में ते उस पुष्प की रप्नेत का आभास पटने के 
स्फटिंक पर नहीं दे। सकता क्‍योंकि देश का व्यत्रधान दै। ऐसे 
पुरुष देद्द के भीतर और विषय देह के बाहर ओर बीच में देह 
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का व्यवधान है, इस दशा में पुरुष उपरठज्य और विषय उप- 
र|धू्जक हे। नहीं सकते | तब बिपयों के अनादि उपराग से भी 
बन्ध नहीं हे! सकता ॥ २८ ॥ 

यदि कट्टा कि पुरुष भीतर ही नहीं किन्तु बाहरे भी है और 
इस कारण बिषयों का उपराग उस पर हा सकता है। ते उत्तर 
यह दै कि -- 


इयेरेकदेशलब्धी परागाज्नव्यवस्था | २६ ( २६ ) 
देनां के एक देश में लब्ध उपराग से व्यवप्था नहीं रहती । 
यदि ऐसा हे ते देद्द के बाह्य बिषयों का उपराग जेसे बद्ध 
पुरुष के बन्ध का द्वेतु दे, बेसे मुक्त पुरुष के बन्ध का द्वेत भी 
हे। सकता है, तब बद्ध मुक्त देानो में व्यवस्था नहीं रहती कि 
कोन बद्ध ओर कौन मुक्त दै ॥२६॥ 
अरृष्ट वशाच्चेत्‌ ॥३०॥ (३०) 
यदि अरृध्वश से ( व्यवस्था मानों ते। ) उत्तर- 
नडगेारेकका ज्ञा या गा दु पका येपिका रक मात्रा ॥३ १॥ (३१) 
देतों के एक काल में योग न द्वाने से डपकार्य उपकारक 
भाव नहीं हे! सकता ॥। 
यदि काई «० सूत्रोक्त शह्बा करे कि अरृष्ट ( प्रारब्ध ) वश 
से देद्द के ज्ञाह्य विषयों का उपराग बद्ध पुरुष के समान भुक्त का 
नहीं दे सकता, तेः ३१ वां सूत्र कद्दतां दे कि कर्ता और मोक्ता 
पुरुष थे दोनों ज्ञणिकों के मत में एक कालीन नहीं, पूष श्ुण में 
कर्ता ( चित्त ) उत्तरतणभावी भाक्ता से भिन्न दे, तब देनों 
( कर्ता भोक्ता ) एक साथ न रहे इस दशा में दाना में उपकाये 
इपकारक भाष नहीं हे! सकता। जिस पर उपकार दे! पद उपकार्य 
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और जे। उपकोर करे वद्द उपकारक द्वोता दै | भला फिर जब कता 
ओर भोक्ता एक काल में न हुवे, भिन्न भिन्न कालों में पूवोपर 
भेद से हुए ते पूवरकालस्थ करता के अ्रदृष्ट प्रार्ध का उपकार 
उत्तर कालस्थ भेक्ता पर केसे हा सकता है ? इसज्ञिये अटृष्ट से 
भी व्यवस्था नहीं बनती ॥३ १॥ 


पुत्रकमंबदिति चेत ॥ ३२॥ ( ३२ ) 

यदि पुत्र के (गर्भाधानादि संस्कार) कमे के तुल्य (कद्दो ता)- 

अर्थात्‌ यदि काई कहे कि जेसे गर्भाधानादि संस्कारों से पुत्र 
का कमे (संस्कार) पिता करता है और उस से पुत्र का उपकार 
दाता है, यद्यपि पुत्र पश्चात काल में और पिता पूबकाल में दै ऐसे 
द्वी कर्ता भोक्ता दोनों एक काल में न हां ते! भी एक कता दूसरे 
भोक्ता का उपकार कर सकता है, तो देने में उपकार्योयकारक 
भाव क्‍यों नहीं हा सकता ? ते उत्तर यह है कि-- 


न, अस्ति हि तत्र स्थिः एकॉत्मायेगभांधानादिना 
संस्क्रियते ॥ ३२॥ (३३ ) 

नहीं, क्योंकि वहाँ ( वैदिकमत में ) एक्र ध्थिर आत्मा (पुरुष) 
गर्भाधानादि से संध्कृत किया जाता दै। 

बदिक लेग जे संस्कारोंसे पुत्रका उपकार करते है' ये क्षणिक 
बादी नहीं हें. वे तो पुत्र के एक रिथर आदमी मानते हैं जो कि 
संस्कारों के प्रभाव से उपकृत किया जाता है, अतः उन का दृष्टान्त 
कजणिकवादी के। लाभदायक नहीं हे। सकता ॥ 


दूसरा अन्बय यह है जे पहले संस्कृत भाष्य ओर टीका 
करने बालों ने लगाया द्वै कि ( तत्र ) बहां तुम क्षणिकां के मत में 
स्थिर एक आत्मा नहीं दे जे गभांधानादि संस्कारों से संस्कृत 
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किया जावे । इस से उन के मत में पुत्रस॑स्कारकर्म भी नहीं बनता 
फिर वे उस का दृष्टान्त देकर क्या लाभ उठा सकते हैं ? दोनों 
अन्बयेां से भाव एक ही निकलता है ॥ ३३॥ 
अब च्षणिकवादी का पूथपक्त फिर दिखाते हैं-- 
स्थिरकायां5सिद्धे! च्णिकत्वम ॥ ३४ ॥ (३४ ) 
स्थिर काये की असिद्धि से क्षणिकपना दे | 
कोई किसी पदाथे के स्थिर सिद्ध नहीं कर सकता, सभी 
पदार्थ पूर्व क्षण से अगले क्षण में बदल जाते हैं इस लिये 
चणिकवाद ठीक है, तदनुसार एक स्थिर आत्मा भी केई नहीं, 
बह भी क्षणिकबुद्धिमात्र दे ॥ ३४ ॥ उत्तर-- 
न, प्रत्याभिज्नावाधात्‌ ॥ ३५॥ (३५) 
प्रत्यमिज्ञो से बाधा द्वोने से ( चणिकत्व ) नहीं है ॥ 
जिस के मेंने देखा था उसी के छूता हूँ। वा, जिस देवदत्त 
१० बषे पूत्र काशी में देखा था, उसी के अब मथुरा में 
देखता हूँ । ऐसे पूव्री 5नुभूत त्रिषय का स्मरण करके उसो प्रत्यय 
का पुनः दवाना --' प्रत्यभिज्ञा” कद्दाती दै | यदि पुरुष का आत्मा 
ज्ञाता क्षणिक दाता और क्षण २ में बदलती तो १० वर्ष को याद 
( प्रत्यभिज्ञा ) तो कया, पृवत्ञण की याद भी किसी के 
न द्वाती ॥ १४॥ 
आगे दूसरा दोष देते हे -- 


श्रतिन्या यविगेधाध ।| ३६ ॥ ( ३६ ) 


श्रति और न्याय के विरोध में भी (क्षणिकत्व नहीं बनता) ॥ 
'संच्ब समौम्येदमग्रे ०" छान्‍्देम्य ६ । ९। १ की श्रति खे सल 
दी कारण माना हे, असत्‌ नहीं। तथा “कथमतसः सज्वायेत०» 


( १६ ) 


छां० ६। २। १ इस श्रोतन्याय में असतले सत के से हे सकता दे 
यह न्याय युक्ति दी है। इन दोनों से विरुद्ध क्षणिकवाद दे, क्‍यों 
कि ज्षणिकों के मत में प्रत्येक पदार्थ प्रतिक्षण पश्चात्‌ न रहें ती 
असत से सत मानना द्वोगा जो श्रूति और न्याय के विरुद्ध 
हे ॥3३६॥ 
दि कट्दठा कि श्रति ओर न्याय से पदार्थों का सन द्वाना पाया 
जाता द्वै, न कि क्षणिक न हना, सो तो हमारे अनुकूल दै, तो 
उत्तर यह है 
दृष्टान्ता असेद्वश्च ॥ ३७॥ ( ३७ ) 
इृष्टान्त की सिद्धि न होने से भी (चक्षणशिकवाद नहद्दीं बनता) ॥ 
दीपशिखा आदि जिन दृष्टान्तों में तुम क्षाणकवबाद बताते हे। 
वे दृष्टान्त भी सिद्ध नहीं) क्यों कि बहुत शीघ्र बदलने बले छणों 
में एक से अधिक क्षण तक रहने वाली भो दीपशिखा, क्षाणकत्व 
का अ्रममात्र उत्पन्न करती है, वास्तव में क्षणिक नहीं। इसी प्रफार 
अन्य रृष्टान्तों में क्षशिकत्व नहीं बनता ॥ ३७॥ 
क्षणिकवाद में काय कारण भाष भी नहीं बनेगा क्यें किः- 
युगपज्जायमा नयेने कार्यका रणा भावः ॥ 2८ ॥ (छ८ ) 


एक साथ देने वाले दा पदार्थों में ( परस्पर ) कार्यकारण 
हैा।ना नहीं बनता ॥ 

जेसे गौ के दे सींग एक साथ द्वोते हैं, तो काई नही कह 
सकता कि दाहिना सींग काय ओर बांया कारण है, वा बांया काय 
ओर दादिना कारण दे ॥ ३८ ॥ यदि कहो कि हम आगे पाछे 
बालों के कारण काये मानते हैं तो-- 


पूवा पाये उच्त गा "्येगात्‌ । ३६ ॥ (३६ ) 
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पहले के नाश में अगले का याग नहीं दे! सकता ॥ 

क्षणिकों के मत में पहला “मृतिका” पदार्थ क्षणिक दे सो 
अगले क्षण में नष्ट द्वेजाता है, फिर बह धट काये कारण नहीं दे। 
सकता ॥ ३६ ।। और 

तद्भाव तदअ्येगांदुभयव्यभिचारादपि न ॥ ४० ॥ (४०) 

पूब के भाव में उत्तरका ओर उत्तरके भाव में पूथका भाव न 
रहने से दोनों में व्यभिचार हुवा, इससे भी ( कार्य कारण भाव ) 
नहीं बनता।। 

क्णिकवादानुसार जब मृत कारण है तब घट काय नहीं, . 
जब घट कार्य दे तब मत कारण नहीं श्रथांत॒ काये कारण में 
सहचार नहीं, व्यभिचार है, तब यद्द केसे कद्दा जावे कि 'घट!' 
काये और 'मृत” उसका नियत उपादान कारण है ।४०। यदि कहे। 
कि जे पहले से था बह कारण ओर जो पीछे से द्वो बह कार्य 
मानेंगे . चाहे काये काल में कारणे नहीं रहता, इस प्रकार हमारे 
कज्षणिकवाद में काये कारणभांव बन जायगा, तो उत्तर:-- 

५ हक 
पूवभावभात्रे न नियम; ॥ ४१ ॥ ( ४७१ ) 

पहले ह्वानामात्र मानो तौ नियम न रहेगा ॥ 

ओ पहले द्वे। बह कारण ओर पीछे है। सो कार्य, यदि इतना 
मात्र माना तो यह नियम न रहेगा कि घट का कारण सृत ही है 
काई कद सकेगा कि घट से पहले वर्त्तमान सूत घट का कारण वा 
बस्त्र # पहले मसत्तिका वस्त्र का कारण द्ै। यूं तो नियम केाई न 
रहा, अन्धेरा हेगया कि बस जे| किसी से पृण्काल में दे। बह 
किसी उत्तरकालस्थ पदाथे का कारण दे सकेगा॥ ४१ ॥ 

क्षणिकों का खण्डन कर चुके, अब विज्ञानवादियों का खण्डन 


करत हैं कि-++ ँ 
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ने विज्ञानमात्र बाह्यवतीती! ७२९७ (४२) 

.. केरल विज्ञान ही ( वलतु ) नहीं क्योंक्रि बाह्य पदार्थ प्रतीत 
हे।ते हैं । 

अथोत्‌ यरि विज्ञानबादी कहूँ क्रि बन्ध का कारण क्‍यों 
दू ढते है, बन्ध भी विज्ञान मात्र दे अर्थात एक खयाल मदज है 
बाध्तव में विज्ञान ( खयाल ) के अतिरिक्त कुछ भी नहों दे, ते 
इसका उत्तर सूत्रकार देते हैं कि बाह्य पदार्थ प्रत्यत्ञ प्रतीत हेते हैं 
अतः वे पदाथे सत्य है' केत्रल विज्ञान मात्र नहीं । ४२॥ 

तद5भावे तदउभावोीच्छून्य तहिं ॥४३॥ (७३) 

उस (बाह्य) के अभाव में उस ( विज्ञान ) का अभाव है।ने से 
तो शुन्य हुआ । | 

यदि केई प्रतीत द्वोते हुये भी बाह्य पदार्थों का अभाव माने 
आर कहे कि स्वप्नवत्‌ प्रतीत देते हैं, वास्तव में कुछ नहीं ते 
इससे विज्ञान का भो अभाव केई कह सकेगा, तब ते! शून्य (कुछ 
नहीं) मानना पड़ेगा ? 

ते अब शुून्यवादी का पक्ष खड़ा करते हैं कि-- 
#शुन्यं तत््यं, भावे। विनश्यति, वस्तुधमंत्वाद्विनाशस्य 

॥४४।॥ (४४) 

शुन्य तत्व है, भाव नष्ट दा जाता दे, क्योंकि नाश वस्तु का 

घमं है ॥४७॥ 
*# अपवादमात्रम5बद्धा नाम ॥४५॥ (४१) 
बेसममों का वृथा कथनमात्र दे || 
बिनाश प्रत्येक वस्तु का धर्म नहीं हे केबल सावयब पदाथ वा 
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बस्तुमें नांश देखा जाता है, निरवयव पदार्थ का एका$वयब पदाथ 
में नाश नहीं दे, जेसे ईश्वर, जीब वा प्राकृत परमाण फा नाश 
नहीं । जब कि सूत्र ४४ का दिया द्वेतु ( क्योंकि * नाश” वस्तु का 
९ 
धर्म है ) ठीक नहीं, किन्तु सठप्रभिचार द्देत है तब उस असत 
हेठु से सिद्ध किया जाने वाला शूम्यवाद केसे ठीक हेसकतादै ४५ 
तथा च- 
# उभयप्चसपमांनक्ष मत्वाद यमपि । ४६॥ (४६) 


देनों पन्चों में समान रक्षा से यह ( शून्य पक्त ) भी ( ठीक 
नह) ) ॥ 

जैसे क्षणिक बाह्याथ और क्षणिक्र विज्ञान ये दोनों पक्ष रक्षा 
में कच्चे हैं, उन द्वी के समान यह शुून्यपत्त भी त्याज्य है | जैसे 
कशिक बाह्य पक्ष में ओर कज्षणिक विज्ञानवाद में प्रत्यमिज्ञा 
देष था ओर यह प्रत्यभिज्ञा ( पहचान ) नहीं बनती थी कि 
“जिस के मैंने काशी में देखा था उसी के आज मथुरा में 
देख्ता हूं» ध्व्याद ।इसी ५१॥२ शू.य्बाद मे भरी <६चान नहीं हे 
सकती, क्योंकि जिस देवदत्त के काशी में देखा था बह ते नाश 
के बस्तु धर्म द्वाने से नष्ट दवा गया, फिर मथुरा में (बद्द कहां से 
आया, शून्यवाद के अनुसांर बह ते। नष्ट दवा चुका । परन्तु प्रत्यक्ष 
प्रत्यभिज्ञा पहचान द्वातो देखी जाती दे, जे। शून्यवाद में बन नहीं 
सकती । अतएव शून्यवाद में भी क्षणिक बाह्याथ और क्णिक 
विज्ञान के तुल्य “प्रत्यभिज्ञा दाष» से रक्षा नहीं हे! सकतो, इस 
लिये यह पक्ष भी ठीक नहीं ॥४६॥ और भी -- 


( 
# अपुरुषा्थंलप्रुभगथा ॥४७)॥ (४७) 
अपुरुषाथता देनों प्रकार दे ॥ 
जेसे सिकां के मतमें पुरुपाथ व्यथं है बसे दो शुन्‍्यवादियों 
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के मत में भी पुरुषाथ व्यथ दे, क्योंकि क्षणिक मत में केाई भी 
९ ब्५ में 
पद्ा4 उत्तर कण में आप ही न रहेगा ओर शुत्य मत में ते। सत्र 
शन्य ही है, फिर पुरुषाथ का क्या काम ॥3७॥ 
'यहां तक नास्तिक मतों का स्थापन ओर खण्डन करके किए 
पूर्व ऋषागत आल्विक मतों पर बन्च हेतु का खए्डत बताते हैं। 


यदि केाई कद्दे कि गति विशेष से पुझत के बन्च है, से भी नहीं। 
युथा--- 


# न गतिविशेषात्‌ (४८॥ (४८) 
गतिविशेष से भी ( बन्ध ) नहीं ॥४८॥ क्योंकि -- 
# निष्करिपस्य तद5संभवात्‌ ॥४६।॥ (४६) 
निष्किय ( पुरुष ) के! उस ( गति ) के अ्रसम्भव से ॥ 


गति ते सक्रिय पदाथ में हेती है, पुरुष निष्किय है, उसमें 
क्रिया जनित परिणाम नद्वीं, अतएबत्र गतिबविशेत से भो बन्च नहीं 
दे! सकता ॥४९॥ 


यदि काई कह्टे कि हम तो पुरुष को न विभु मानते हैं, न 
अखु किन्तु मध्यम परिमाण बाला मानते हैं, तब तो गतिविशेष 
से बन्ध मानियेगा ? क्योंकि मध्यम परिमाण में गति असम्भव 
नदी । इस का उत्तर;- 

#मृत्तवाद घटोदिवत्समानघर्मापत्तावषि 
सिद्धान्त! । ५० ॥| ( ५० ) 

मूर्त होने ले घटादि के समान धमं प्राप्त द्वोने में सिद्धान्त की 
हानि दे ॥ 

पुरुष केश नित्य मानना प्रत्येक आश्तिक का सिद्धान्त है, परन्तु 
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पुरुष के। यदि मध्यम परिमाण वाला मानकर गतिपरिणामी मार्ने 
जैसे घटादि मध्य परिणाम पदार्थ सावयब द्वोने से नित्य नहीं. 
अनित्य हैं, बेसे ही पुरुष भी अनित्य ठहरेगा। तब नित्य पुरुष 
मानने रूप सिद्धान्त को हानि द्ोगी ' अतर्ब मध्यम परिमाण 
मान कर पुण्य का मूत्ते और गातमान मानते हुवे गनिविशेष के 
बन्ध हेतु मानना ठोक नहीं ॥ ५८॥ यदि कहद्दा कि पुरुष का श्रति 
में गति वाला लिखा द्वै, तो उत्तर - 


आतिश्रतिरप्युप।धियेगा दा काशवत्‌ ॥ ५१ ॥ (५१) 
गति श्र ति भी उपाधि के याग से है, आकाश के समान | 
पुरुष चलता नहीं, किन्तु श्रन्तःकरण चलता है जेंसे रथ में 

बठा हवा रथी ध्थिर है, पर रथ के चलने से रथों चलता कहा 


कहद्दा जाता है। ऐसे ही गतिरहित पुरुष की भी बेद और उपनिपदों 
की श्र्‌ तिये' गतिमान कह्दाती हैं | जेसे 


असुयाोनाम ते लाका अन्धेन तमसाबृता; । 
तंस्ते प्रत्याउमिगछन्ति ये के चात्महनोजना३।यजु)७ ०।३। 
इत्यादि श्र तियों में पुरुष की गति कट्दी गई है । सूत्र में जो 
आकाश का #ुष्टान्त है वह निष्कियपने में दे बिभुतने में नहीं 
टष्शान्त एक्रांश में चरितार्थ दाता है न कि सबांशों में | जेखे क्रिया 
परिमाण रहित घटसथ आकाश, घट के इधर उधर चलने से 
चलता कह्दाता है, बेसे गति क्रिया के परिमाण से रहित भी पुरुष 
गतिमान्‌ कहा गया है, सो उसकी गति स्वयं नहीं, अन्त:करणरूप 
पराधि (घेरे। से है बालतत्र्में नहीं। बात्तत्र स्वरूत के श्र तियों 
ओर स्मृतियों ने निष्किय दी माना दे । यथा 


-नित्य; सबंगतः स्थ!णुरचले।य सनातनः 


| २७५ ॥। 
इत्यादिस्भृतिरिति विज्ञ नभिन्षु। । 
२-बुड्ेगु णेनत्मगुणे नचेव आराग्रम त्रीह्मवयरा5पिद्ट ॥॥ 
इत्यादिश्वतिरित्यपि स एवं : 
३-निगु णत्वमात्मनो 5पंगत्रा 4िश्रते! ।| सांख्यऐव६।१ ० 
-असद्भी८य पुरुष इति ॥ साँ० १: १५ 5प१ि ॥ 
५-असंगोद्यय॑ पुरुष! ॥ बढ़ ० ६। ३ १५ 


इत्यादि में पुरुष के निगु ण, असद्ढ, नित्य, अचल, सनातन 
बुद्धि के चलने से चलत्वारोप वाला आराग्रप्तात्र>अखु कह्दा है ॥ 

जिस पदार्थ में गतिजहिलना हे।गा वह पदार्थ परिणामी 
( मुतगेयर ) द्वागा जेथे हांडो के दद्दी में बिलोडन रूप गति से 
दह्दी का परिणाम तक्र (मट्टा) हे। जाता है, दही नहीं रहता, वेसी 
पुरुष में गात नहीं पुरुष कूटस्थ दे, बह अन्तःकरण की उपाशि 
में घिरा हुवा किसी लोक लोकान्तर में चला जाय. परन्तु स्वरूप 
में अचल दै। अथात्‌ फिसी देश का परित्याग द्वा जाओ, 
किसी देशा दी प्राप्ति है जाओ, पुरुप पृष देश ओर उत्तर देश में 
कूटस्थ एकरस द्वी रहेगा, क्यांकि देश बदला, परन्तु पुरुष नहा 
बदला, पुरुष ज्यों का त्यों ही आकाश के समान एऋरस रहा। 
क्योंकि उसके ग्बरूप में केई गाते ( हलचल ) नहीं हुई, अनः 
पुरुष में कद्दी हुई गति वास्तव मे पुरुष में नहीं हुई; किन्तु डपावि 
में ६ई ; पु५ष तो कूटर्थ द्वी रहा। अतएब गति बिदष से बन्ध 
मानना ठोक नडों ॥ ५१ ॥ 

यदि कट्ठा कि कमेजन्य अरृष्ट » प्रारू्ध से बन्ध दे ता उत्तर - 


#न फर्मशा;प्यतद्म्मस्वात्‌ ॥ ४२ ॥ ( १२ ) 


[ रह ] 


# अति प्रसक्तिरन्यघर्मत्वे ॥ ५३ ॥ ( ४३ ) 


कमंसे बन्ध नहीं क्‍यों कि बह (कर्म) उस (पुरुष) का धर्मनईीं 

अन्य धर्म मानने में अतिप्रसंग (देष) हैगा | 

यही बात १६वें सूत्रमें भी (न कमेशउन्यधर्त्वादतिमसत्ते ॥ 
कह आये दै' फिर यहां उस एक सूत्रस्थ ही विषय के! ४२-४३ 
सूत्रों में देखने से पुनरुक्ति जान पड़ती है, परन्तु सूत्र १३ वें में 
कमे शब्द से साज्ञात शुभ अशुभ कर्मों का प्रहण है, और यहां 
सूत्र ५२ में उन कर्मों से उत्पन्न हुवे अद्ृष्ट था प्रारब्ध का ग्रहण 
है। शेष सब अर्थ तुल्य है। इसी भ्रकार अथेभेद करके 
स्वामी हरिप्रसाद जी, सांख्य प्रवचन में बविज्ञानभिश्लु बृत्ति में 
महादेव वेदान्ती इत्यादि श्रनेक टीकाकार समाधान करते हैं, इस 
से अधिक केई समाधान हम के भी प्रतीत नहीं द्वाता ॥ ४३ ॥ 

: #निगु णादिश्रुतिविरेधश्वेति ॥ ५७॥ (५४) 

निगु ण भ्र॒तियों से भी बिराध है ॥ 

याद पुरुष का ही धर्म यह भी मानले' कि कर्मजन्य अटदृष्ट का 
कंतां केबल पुरुष है, ते जा श्रुति पुरुष के निगु णादि विशेषण- 
चिज्षिष्ट कहती दै, उनसे बिराध द्वागा, जेसा कि सूत्र ५) के 
भाष्य में हम श्रुति आदि लिख आये हैं । श्रतएव कमेजन्य अद्ृष्ट 
से भी बन्ध नहीं हे। सकता ॥। 

यदि कहद्दा कि “न स्वभावताबद्ध य० (७)» इत्यादि उत्तर 
प्रत्युत्तरों के पश्चात जे 'न नित्यशुद्ध०» इस १६वें सूत्र मे' प्रकृति 
पुरुष के संयोग का बन्ध माना था और उस पत्त पर कोई आपक्ति 
नहों दिखाई गई सो भी तो ठीक नही, क्ये.कि जे दूषण 'न 
कालयेग०” १२वं सूत्र में कालकृतबन्ध मानने में दिया है, ब्दी 
दोष बद्ध मुक्त देने के अ्क्रति संयोग हे। जाने में आता है, तब 


५ २७ ) 

तो समान देषष रहा ! उत्तर-- 
#तद्योगे।प्यविबेका न समानत्वम्‌ ॥ ४५४ ॥ (५४) 

इस (प्रकृति) का सयेग भी अविवेक से है (अतः) समानता 
नहीं ॥ 

प्रकृति पुरुष का संयोग अविवेक से है मुक्त जीव में विवेक 
है।ता है । अतएब कालादि के समान मुक्त पुरुष के बद्ध पुरुषों 
के समान अविवेक न दाने से बन्धन नहीं है सेकता । इस कारण 
$़ न्फ -्फ् कप री 

*५व सूत्रोक्त पत्ष में १२वें सूत्रोक्त दोष के स मान देष नहीं आ 

रूकता ॥ ४५ ॥ 

क्‍यों जी ! अविवेक का नाश ही कैसे है। सकता है, जब कि 


कक %ु 


वह अनादिकाल से चला आता है ? उत्तर--. 
#निधतकारणात्तदु चिछिन्तिष्वान्ततत्‌ | ५६ ॥ (५ ६) 


|. 


नियत कारण से उस (अविवेक) फा नाश दे। जाता है, 
अन्धकार के समान॥ | 


जेसे दीपक वा सूर्यादि से अन्धकार का नाश दे! जाता है, 
बेसे ही शामत्रों में बताये उपायें से विवेक का उदय हैे।ता दै और 
बिवेकेदय ही अविवेक के नाश का नियत कारण है। उसी 
विवेकेदय से अविवेक का नाश द्वाजा सकता है जेसा कि समान 
तन्त्र योगदर्शन २२६ में कद्दा है ॥ ५ ६॥ 

यदि कह्ढे। कि प्रक्ृतिपुरुष के बिवेक दे जाने पर भी अन्य 
अविवेक मोक्ष में वाधा डालते रहेंगे ! तो यह्द उत्त दे कि- 


# अधाना5विवेकादन्याउजिवेकस्प तद्घाने्डा नम ॥५७॥ 


अन्य अबिबेक प्रकृति के अविवेक से द्वोते हैं; (बस ) उस 
अबिबेक के नाश में अन्य अबिवेकां का भी नाश है जाता है ॥ 


[ २५८ ) 


जब प्रकृति के विषय में विवेक से श्रविवेक नष्ट हे। जाता दै 
ते प्रधान ( प्रकृति ) के काये महत्वादि के अविवेक अपने आप 
नष्ट है| जाते हैं ॥२७॥ 

यदि कह्ठा कि जब विवेक से मोक्ष है और अधविवेक से बन्ध 
ते। बन्ध के आवश्यक होते हुवे पुरुष के नित्यशुद्धचुड्ध मुक्तध्य भाव 
कहना ठीक नहीं जेसा ऊफ्ि सूत्र १६ में कहा था ९ उत्तर-- 


अवाड्मात्र न तु तर्तं चित्तस्थी; ॥३८॥ ५८ 
कथन मात्र है, न कि यथाथ, क्योंकि ( बन्धारि ) चित्त 
स्थित है' । 
अंविवेक बन्ध इत्यादि चित्त के धमे हैं और चित्त में ही 
स्थित हैं. पुरुष में नहीं, पुरुष में कहे जाते हैं वा अतीतमोत्र हाते 
हैं. बरास्तव में स्वरूप से पुरुष के बन्धादि नहीं अतः पुरुष के 
नित्य शुद्धवुद्धमुक्त स्वभाव मानने में केाई देष नदीं। बुद्धि वा 
चित्त के सामीप्य से पुरुष में बुद्धि के धम ऐसे प्रतीत द्वाने लगते 
हे जसे सरफटिक बिल्लार में जपापुष्य की सुर्खी। बाध्ष्व में ते। 
जपापुष्य ही रक्त दे स्फटिक गक्त नहीं, परन्तु समी+ द्वोने से जपा 
पुष्प की रक्तता रफटक में कल्तकती दै । जेखे केई प्रतीत मांत्रि 
करता है कि स्फटिक रक्त है पर स्फटिक की रक्तता वाइम'त्र 
अथात्‌ कथनमात्र है, वास्तविक स्फटिक का स्वरूप ते नित्य 
निर्मल नीरड् स्वच्छ दै । वैसे ही पुरुष का स्वरूप तो नित्य जैसे 
का तेंसा स्व <छ निमल ज्यों का त्थों दी रहता है. पुरुष कौ निज 
अवस्था जेसी बन्ध में दे वेसी द्वी माक्त में है, अपरिणामी 
पुरुष के स्वरूप में न तो बन्ध समय में कुछ अन्तर पढ़टा है, न 
मेक्त काल में के।ई भेद द्वेता है । केवल बुद्धिसाहचय से बन्धादि 
व्यवस्था व्य-जदारिक दै. इसी के सूज में ब.ढःमात्र कहा है॥५८॥ 


| र६ | 


यदि कहे! कि जब वास्तव में बन्धादि नहीं, केबल कथन 
मात्र है तो बन्ध नाश के लिये विवेकेदय के उपाय वा उपदेश 
अ्यर्थ हैँ. युक्ति से ही जान लिया कि बन्ध केई वस्तु नहीं ? उत्तर- 
#युक्तिते5पिनवाध्यते, दिडमूढ्वद 5परीक्षादते।।१ ६! (१६) 

युक्ति से भी (बन्ध) हट नहीं सकता- बिना साज्ञात ज्ञान के, 
जैसे दिशा भूलने बाला । 

कभी कभी अविवेक से मनुष्य के दिशाश्रभ हो जाता दे 
तब बह पूरठ के पश्चिम वा उत्तर का दक्षिण इत्यादि विपरीत 
जानने लगता है, ते यद्यवि उसका उल्टा जानता कथनमात्र हे, 
बास्‍्तत्र में तो दिशा बदलो नहों, परन्तु बह कथनमात्र भी दिशा 
अर तब तक दूर नहीं होता जब तक सूर्यार्यादि खाधनों से 
साक्षात्‌ ज्ञान न द्वे | ऐसे ही बन्च वाधस्‍्त्व में न द्वों| परन्तु जब 
तक विवेकेदिय से कथन मात्र बन्धच के भो दुर न किया जाने 
तब तक बन्ध को निवृत्ति ता नद्दीं देतों, अतएणत्र विवेकख्यात्ति 
कराने वाले वा उपाय बताने वाले शास्त्र व्यर्थ नद्दों | ०६ ॥ 

जिन प्रकृति महत्तत्वारि से पुरुष की विवेकल्नान देकर मुक्ति 
है।वे उनकी सिद्धि किस प्रकार हे, से कहते हैं :-- 


#ग्रचाक्षुपाणामनुमा ने नसिद्धिपू मादिमिरिव्॑न्दे: 
॥ ६० ॥ ( ६० ) | 
अष्टह पदार्थों की अनुमान से सिद्धि हेती दे, जेसे धूमादिकों 
से अ्रग्नि की । 


प्रकृति आदि कई पदाथ्थ अदृष्ट अचाह्लुष प्रत्युत अती'न्द्रय 
हैं जे किसी इन्द्रिय से भी प्रदण नहीं होते उन की सिद्धि में 
अनुमान प्रमाण है जेसे धूमादि के देख कर अददः ऋआगिनि का 
अनुमान किया जाता दै ॥ ६० ॥ 


[ ३० ] 


अब उन प्रकृत्यादि २४ पदार्थों का परिगदनपूर्णनक निर्देश 
करते हैं जिनमें विषेक द्वाकर मोक्त हे । 


अस स्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति, प्रकृतेमंहान्‌ , 
महते।5हंका रे। 5६ का रात्पञ्चतन्मात्राएयु मय पिन्द्रियं, तन्मा- 
त्र भय; स्थुलभूतानि, पुरुष इति पठ्चर्विशतिर्गणः 

॥ ६१॥ (६१) 


!-सत्व रजस्‌ तमस्‌ की साम्यावस्था » प्रकृति, प्रकृति से 
२ मद्दत्तत्व, मद्दत्तत्य से ३ अहंकार, अहंकार से ४-८ पांच 
तन्मात्रा ओर ९-१६ देनों प्रकार के इन्द्रिय ( ११ मन सद्दित ) 
तन्मात्राओं से २०-२४ पांच स्थूल भूत ओर *५-एक पुरुष. यह 
पम्चविंशति २५ का गण-समूहद दे । 


१-पुरुष ओर २७ अन्य पदार्थ हैं, इन २४ पदार्थों ओर पुरुष 
में अज्ञानियों के विवेक नहीं द्वोता, वे प्रकृत्यादि के ही पुरुष भी 
मान बेठते हें। शास्त्र का तात्पर्य इस बात में द्वी है कि मुमुत् 
लेग प्रकृति ओर उसके कार्य महत्तत्वादि से पुरुष केा भिन्न 
अपरिमाणी चेतन काय कारण दोनों से विलक्षण समभ जावे 
यद्दी बिवेक दे | इस सूत्र में आये सत्व रजस तमस ४ द्रव्य हैं 
बेशेषिक की परिभाषा वाले गुण नदहीं। इन तीनों के लेक में 
वा शास्त्र में गुण इस लिये कहे लगे हैं कि पुरुष का थांधने 
वाली प्रकृतिरूपिणी रस्सी के ये तीन गुण -- लड़ हैं, जेसे तीनों 
लड़ की दृढ़ रस्सी तिलड़ी भनी हुई पशु के घांधतो दे, बेसे 
सत्बादि तिलड़ी प्रकृति का अविवेक॒कत बन्धन पुरुष के द्वाता 
है। इन सत्वादि तीनों के सब टीकाकार द्वव्य द्वी मानते हैं 
बेशेषिकभिमत गुल नहीं। यथा विज्ञानमिप्तु कहते हैं कि। - 


| रे? | 


सस्‍्तादीनि द्रव्याणि, न वशेषिका गणा!, संयोग 

विभागघात्‌ । लघुतगरुत्वचलत्वादिधमंकताच्च । 
तेध्चत्र शास्त्रे श्रत्यादोच गणशब्दः पुरुषोपकरणत्वात्‌ । 

अर्थात्‌ सत्यादि द्रव्य हैं, न कि बेशेषिक मत के गुण, क्यों 
कि संयेग विभागयुक्त है। ( गुण संयोग विभाग रहित होते हैं ) 
तथा इलके भारी चलते फिरते इत्यादि धर्मवान्‌ ड्ोने से भी 
(सत्वादि द्रव्य हैं, गुण नहीं ) परन्तु इसके जे सांख्य शास्‍स्ल्र 
ओर श्रति आदि में गुण शब्द से कहा दे सो इस कारण हि गे 
पुरुष के उपकरण ( बन्धानसाधन ) हें । 

इसो प्रकार महादेव वेदान्तिक्ृत वृत्ति में भी कहा है कि -- 
लघुत्वादिगएयेगात्सचादित्रय द्रव्यम्‌ तत्र गणशब्दस्तु 
पुरुषोपकरणल्वात्‌ । 

अर्थात लघुत्वादि गुणवान्‌ द्वेने से सत्वादि तीनों द्रव्य हैं। 
उनमें गुण शब्द का व्यवहार इस कारण हुआ कि वे पुरुष के 
उपकरण हैं । स्थामी हरिप्रसाद जी कृत वेदिक बृत्ति में भी ऐसा 
ही कद्दा किः-- 
सच्रजस्तमांसिद्रव्याणि । न तु गुणा! । संयोगविभाग 
लघुलचलत्वगुरुखादिधमंकतलात्‌ । गुणशब्दप्रये|गस्तु 
रज्जु साम्यात्‌ पुरुषबन्धहेतुतये पचा रिकः ॥ 

अथोत संयेग, विभाग, लघुत्व, गुरुत्वादि धम बाले होने ले 
सत्व रज तम द्रव्य हैं, न कि गुण । गुण शब्द का प्रयाग ओऔप- 
चारिक दै क्योंकि पुरुष के बांधने की रस्सी के समान ( प्रकृति 


रस्सी के ) सत्वादि ३ गुण > लड़ हैं ।॥ इसी प्रकार अन्य टीका- 
कार मानते हैं | वेशेषिक में गुण शब्द का अन्य अथ ओर सांरुय 
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में गुण शब्द का अथ द्रव्य द्वेने से शास्त्रों का परस्पर विरोध 
नहीं, क्योंकि प्रत्येक शास्त्रकार अपनी परिभाषा अलग २ करते 
हैं तो भी विशेध केईई नहीं। यू ते पाशिनि मुनि ने>अदेडगुणः 
१।१।९ सूत्र में अपने शास्त्र में गुण का लाक्षणिक अथे अ, ए, 
ओ, ३ अक्षर किया है, तो भी वही पाणिनि 5 वेता गुणबचनात 
४। ९ । ४४ इत्यादि सूत्रों ? बेशेषिकामिमतगुण शब्द का अर्थ 
कैते हें, विराध दह्वाता ते ऐसा क्यों हे!ता ॥। 

इन सत्वादि तीनों द्रव्यों की अकाय दशा वा अवस्था 
अथवा कारणा5वस्था कहिये, प्रकृति कहाती दै । अर्थात साम्य 
अवस्था वाले सत्वादि तीनों मिलकर प्रकृति हें । 

जब ये सत्वादि तीनों द्रव्य साम्यावस्था से विषमावस्था वा 
कार्यांवस्‍्था के प्राप्त हवेने लगते हैँ तो पहले पहल जे परिणाम 
बा विकार वा काय उतन्न होता है उसके! महत्तत्व कहते हैं। 
प्रकृति वंश में पहली सन्‍्तान यही है। इसा के बुद्धि तत्व भी 
कहते हैं । यह बुद्धि न्यायशास्त्रोक्त बुद्धि पदों है न्याय में 'बुद्धि- 
रुपलब्धिक्ञानमित्यतथोन्तरम (। “*सू। मं ज्ञान का नाम 
बुद्धि है जे। दात्मा (पुरुष) का गुण दै. न कि स्वतन्त्र द्रव्य, परन्तु 
यहां मदत्तत्व द्रव्य द्वे जे। प्रकृति का कार्य है । केाई कहेंगे क्रि 
प्रकृति ओर इसके समस्त काये ते जड़ और वुद्धि जानने का 
काम देती है, बह जड़ वा प्रकृति केसे द्वे सकती है १ 

उत्तर-जिस प्रकार जड़ आंख भी देखने ओर देख कर रूप 
जानने का काम देती है, जड़ कान सुनने से शब्दज्ञान का काम 
देते हैं, जड़ त्वचा रपशे ज्ञान कराती है, जड़ प्राण भी गन्ध ज्ञान 
में सद्दायवा देता है ओर जड़ रसना भी कटुतिक्तादि के बोधित 
कराती दे, इतने से कोई क्या कद्द सकता दे हि इन्द्रियें चेतन हैं ! 
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अथवा क्या के।ई मानेगा कि चश्लुरादि इर्द्रियें प्राकृत नहीं हें? 
काई नहीं | जब ज्ञान साधनता मात्र से इन्द्रिय' चेतन नहीं ते 
ज्ञान साधनता मात्र से बुद्धि के चेतन क्‍्यें माना जावे, ओर 
प्रकृति का प्रथम कार्ये मानने में क्यों शक्ल की जावे ? वाध्ततर मे 
जेसे आत्मा के दूर द्वा जाने पर चश्षुरादि इन्द्िये रूपादि ज्ञान 
नहीं करातीं इसी प्रकार श्रात्मा के उत्कान्त ( शरीर छाड़ देने ) 
देने पर बुद्धि तत्व वा मद्त्तत्व भी श्ञान नहीं कराता। अतः 
महत्तत्व वा बुद्धि की प्राकृतता वा जड़ता सुम्पष्ट डबै॥ 

प्रश्न --न्यायद्शन १ भ्रध्याय १ आ० घूत्र में! इन्द्रियां का 
उपादान कारण पद्चभूतों के माना दे और इसके विरुद्ध सांख्य 
दर्शन २ अ० २० सूत्र ( अदृक्लारिकत्व० इत्यादि ) मे प्रतिपादन 
किया गया दे कि पत्च धूत इन्द्रियों के कारण नहीं हैं सा विशेय 
क्यां है 

उत्तर-पदार्थों की संख्या वा +भाग सब शास्त्रों में. एक्सा 
नहीं है। न्याय मे' प्रथम १६ पदार्थ प्रमाणादि बताकर उन 
१६ मे से दूसरे 'प्रमेंय के १२ भेद ये हैं-- 

आत्मशरीरेन्द्रियाध्बुद्धि० १। १ | ६ 


0 ब्रात्मा, २ शरीर, ३ इन्द्रिय, ४ अथ (विषय ) ४ बुद्धि 
६ मनस, ७ प्रवृत्ति ८ देष, ९ प्रेत्य भाव, १० फन्न, १३ दुंश्ता 
ओर १४ मोक्ष । परन्तु इसमे यद्‌ नहीं कहा कि ये १२ या १६ 
द्रव्य हैं; वो गुण, कम हैं। इप व्यवस्था के बेशेविक ने ठीऋ 
किया है और ६ पदार्थ पिभाग करके माने हैं । तब क्या बेशेपिक 
से न्याय का केाई विरे!ध है| गया ९ कुछ नद्दीं | संसार के पदार्थों 
के के।ई केसे गिनता दे, कोई केसे | कोई कुछ संज्ञा रखता है, 
केई कुछ । ये बाते विराव फो नहीं। इस प्रकार विचार से ज्ञात 
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हैगा कि जिस जगत्‌ के उपादान की सांख्य शास्त्र ने एक खंज्ा 
'प्रकृति' की है, उसी की न्‍्यायदशैनकार ने कारण द्रव्य मानकर 
पच्य्यभूत संज्ञा रक्खी है | तब न्याय का भूतों से इंद्वियेत्पत्ति 
मानना श्रपने मत के उपादान कारणरूप पत्चतत्व ( जिन के 
सांख्य में सत्वादि की साम्यावस्था कट्द कर प्रकृति माना है ) के 
अभिशभ्यय से है, न कि सांख्याभिमत प्रकृति के चोथे कांये पद्न- 
स्थूलभूतां से, ओर हम सममभते हैँ कि इसी कारण सांख्यदशन 
के प्रणेता ने बुद्धिमानी को दै जा सूत्त (। ३१ मे 'स्थूलभूतानि' 
कद्दते हुए काये रूप पञ्चभूत बताने के ही स्थुल्न शब्द विशेषाथ 
रख दिया दै कि काई न्याय के कारण द्रव्य पव्च सूदम भुतें का 
अर्थ न समभले । बस जब व्यवध्याभेद दे ओर न्याय मे' कारण 
भूतों का कार्य इंद्रिये' बताई हैं. और सांख्य मे” काये (स्थूल ) 
पद्चभूत गिनाये हैं तब सांख्यकार ने - 


अहड्लारिकलश्रतेनें भौतिकानि २। २० 


मे' इंद्रियां के भौतिकत्व का जे। खण्डन किया दे बह अपने 
मत के स्थूल्न भूतां का काये न मानते हुए किया दे, न कि न्याया- 
भिमत कारण वा सूच्मपन्च भूतां के कायेत्व का। अतएत्र परश्तर 
न्याय सांख्य मे' इस अंश मे विराध नहीं ॥ 

जिस प्रकार इस सूत्र में प्रकृति का निर्देश मात्र दै, कुछ 
लक्षण नहीं, इसी प्रकार इस सूत्र में महृदादि का भी नाम मात्र 
निर्देश से बताया द्ै । दोनों प्रकार के ईंद्रियों से तात्पये अन्तः 
करण ओर बहिःकरणभेद नाम दो भेद दे उनमें से श्रन्तःकरण 
में ? मन दे, बहिकरण में पांच झनेन्द्रिय ओर पांच कमेन्द्रिय 
हैं। सब मिल कर ११ हुए। पांच ज्ानेन्द्रिय ये हैं -- १ कान, 
२ त्वचा, ३ आंख, ७ रसना और ५ नासिका | पांच कर्मेन्द्रिय ये 
हैं १ हाथ, २ पांव, ३ वाणी, ४ उपस्थ ओर ५ गुदा। जिस प्रकार 
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५ कमे*िद्रियों के अन्तगत १ हाथ है, उस हाथ के दे भेद हैं १ 
दहना दूसरा बाया | अथवा दहिने बांये भेद से दे पांव वा 
पशुओं के चार पांव भी १ पाद के अन्तगत हैं, वेसे ही 'मन' के 
अन्तर्गत उसी का भेद 'चित' भी समझना चाहिए । 

'पुरुष' शब्द से १ परमेश्वर ओर असंख्य जीजों का ग्रहण! 
दे क्‍्येंकि असंख्य जीवात्मा ओर १ परमात्मा पुरुष शत्द के अथ 
हैँ । गण” शब्द जा सूत्र के अन्त में द्वे वह समुदाय वा समूह का 
अथे देता दे । इस पर त्रिज्ञानभिश्लु लिखते हैं कि -- 


सच्चा दी नां प्रत्येकव्पक्त या 55नन्‍्त्यं गणरबव्दोब्यक्तिः |) 

अर्थात सत्वादि में एक २ व्यक्ति को अतनन्‍्तता का 'गण' 
शब्द कहता दै। सत्व अनेक हैं. महत्तत्व अनेर हैं, अहक्कार भो 
अनेक हैं जे। प्रत्येक व्यक्ति में भिन्न २ हें। ऐसे ही ५ तम्मात्रा 
'९ स्थूल जूत ओर पुरुष भो अनेझू वा अनन्त हैं । 

यद्यपि यहां सांख्यदशन में सत्वादि २५ पच्चीसों पदार्थ द्रव्य 
रूप ही हैं, तथापि बेशेषिक में कद्दे द्रव्य गुर” कर्मादि सब इन्हीं 
के अन्तर्गत हैं, इस बात की पुष्टि विज्ञाभिश्लु भो करते हैँ, वे 
कद्दते हैं कि -- 

(९ (ः (१ ८ का 

धमधम्य5मेदात्त गुणकमताप्रान्यादिनामन्रेतान्तभात्र: 

धर्म ओर धर्मों के मिन्न २ न गिने तो गुण कम सामान्य 

आदि ३ दों सांख्याक्त २४ पदार्थों में अन्तगंत रहते हैं ॥ 
हि वास्तव में धर्मी से परथक बम द्वे मी नहों। जेसे पृथिवी द्रव्य 

र उस का गन्ध गुण दै, परन्तु गग्बगुण न दे! तब प्रथिवी 
कया दे ? कुछ कद नहीं सकते । दुग्ध की श्वेतता आदि समस्त 
गुण न रहें तब्र क्या दुग्ध रहेगा ? कभी नहीं। इस प्रकार सृह्तरम 


विचार किया जावे ते धर्मी से भिन्न धर्म (गुण कमे इत्यादि 
टहर न सकेगा । इस अकार इन २८ पदार्थों में सत्र कुछ अन्तगत 
न माने ओर इन से भिन्न भी काई पदाथे माने तो इस शास्त्र में 
न कह्टे हुवे अन्य पदार्थों से पुरुष के भिन्नतारूप विवेक इस शास्त्र 
द्वारा न रहे अतएबं सब पदार्थों का अन्तर्भाव इन्हीं *५ में दे 
ऐसा जानना चाहिये शोर सांख्य मत में असंख्य पदाथे माननां 
बताना मूढ़ता दै । वेशेषिक में जे दिशों श्रौर काल्न दे द्रव्य 
गिनाये हैं, वे सांख्य के "आकाश”' पदार्थ के अन्‍्तगत हैं जा 
आकाश में ५ भूतों में १ एक डे जेसा कि इसी सांख्य में आगे 
२।१२ 'में कहेंगे कि-'दिकालावाकाशादिभ्य:"” ॥ 

वेही २५ पदार्थ कहीं एक दूसरे में अन्तगंत मानकर १ वा ६ 
वा १६ इत्यादि अनेक प्रकार से वर्शित हैं जेसा कि एक कि 
कहता है सो हम विज्ञानमिक्षुभाष्य से उद्धृत करते हैं -- 


एकस्मिन्नवि दृश्यन्ते प्रतिष्टानितगण च ॥ 
पूर्नस्मिन्‌ वा परस्मिनता तस्वे तक्तानि सबशः ॥१॥ 

इति नाना प्रसंख्यानं ठ्वानामृषिभिःक्रतम | 
सथ्न्याय्य युक्तिमत्वादिदु्>ों किशशोम नम ॥ २ ॥ 
अथीत एक तत्व में अन्य तत्तों के अन्तगेंत गिनकर अनेक 


ऋषियों ने तत्जों की अनेक प्रकार की संख्या बताई है जे। सभी 
युक्तियुक्त द्वाने से न्‍्याय्य ( ठोक ) है, बिद्वानों के क्या अशोभन 
है? वे सब प्रकार खे निरूपण कर सकते हैं, यद बुद्धिबिभव का 
फल है॥ 

यही चार पदार्थ प्रश्नापनिषद्‌ ४।८ में कहे हैं किः- 


पृथिरी च पृथिवी मोत्रा चापश्दापे मात्रा च 


[ ३७ ] 


तेजश्वय प्राणश्च विंधारयितव्यच ॥ 
ये ही सब »लय काल में परमात्मा में लय को प्राप्त हा जाता 
है तब १ तत्व कहाता है, परन्तु लय का अथे सुक्मभाव से रहना 


है, नाश नहों. इस बात को प्रसिद्ध चेदान्ती विज्ञानमिश्तु भी 
स्वीकार करते हैं कि- 


लयगस्‍्तु सत्मीभावेनाउवस्थानं न तु नाश इति 

जिससे स्पष्ट दै कि वेदान्ती लेग जे “अद्वेत? शब्द का 
टीक तालय सम झे हैं वे जीवात्मा या प्रकृति का नाश नही मानते 
केरल परमात्मो में लीन हे!कर रहना मानते हैं |! इसी यु/क्त से 
उपनिषदों में जहां जहां अद्रेतबाद की शझ्ठा उठती हूँ घन सब का 
समाधान हे। जायगा ॥ 

इस सूच के भाव का लेकर श्रीमान प॑० ईश्वरक्ृष्ण जी 
अपनी “ सांख्यकारिका” में इस प्रकार लिखते हूँ कि- 

५ का ८ ए # ५. # ७ 

मुह्यप्रकृतिरविक्ृतिमहादोद्ा। प्रकतिजिवृतवयः सप्त 
९8 छा] (३ 5 ८5 
पाडशकस्तु विकारों न प्रकृतिनं विक्रृति! पृरुप॥ ॥२)। 

श्रीमान गौड़ पादाचाय कृत भाष्यानुसार कारिका का अर्थ 
यह दे कि इन २४५ पद़ा्थों के ४ भद हेँ। १-अविक्नृतिप्रकृति। 
»-प्रकृति विक्ृति । ३--बिक्षति और ४-न प्रकृति न बिरकृति। 
१पूलप्रकृति (प्रधान) हे जो किसी का विकार न देने से “अवि- 
कृति» है ओर महत्तत्वादि का उप्रादान दाने से 'प्रकृत' है । 

२-दूसेरे ७ सात पदाथे प्रकृति और विकृति दें वे ७ ये हैं; -- 
१ मद्दत्तत्व, २ अहंकार, ३-७ पांच तन्मात्र>शठ्द, स्प्शं, रूप, 
रस ओर गन्ध । ये. श्रकरृति ओर बविक्ृति इस प्रकार हैं कि १- 
महत्त्व दे जे। मूल प्रकृति का विकार देने से विकृति और अहं- 


[ बे८ | 


का यपादान द्वाने से प्रकृति। २-अहंकार है जो महत्तत्वका विकार 
देने से घिकृृति ओर पांच तन्मात्रों का उपादान द्वाने से प्रकृति । 
३-शब्द तन्मात्र है जे अहंकार का विकार देने से विकृति ओर 
आकाश का उपादान द्वोने से प्रकृति । ७-स्पशे है जे। अहंकार क 
विकार दाने से विकृति ओर वायु का उपादान द्वेने से प्रकृति । 
७५-रूप है जा अहंकार का विकार द्वेने ले बिकृति और अग्नि का 
उपादान द्वोने से प्रकृति । ६-रस है जे अहंकार का विकार देने 
से विकृति ओर जल का उपादान हेने से प्रकृति ओर ७-गन्ध 
तन्‍्मात्र दे जा अहंकार का काय वा विकार देने से विकृति ओर 
प्रथिवी ( पांचवें स्थूल भूत ) का उपादान द्वेने से प्रकृति है । 

३- विकृति-ये १६ पदाय हैं, जा केवल विक्रति हैं, प्रकृति 
(उपादान) नहीं । वे १६ ये दें-» ज्ञानेनिद्रियं, ४ कर्मेन्द्रियें, १ मन 
५ स्थुलभूत इन सालहें में खे १० इन्द्रिय ओर ११ वां मन तो 
अहंकार का विकार द्वेने से विकृृति हैं तथा ५ स्थुलभूत हें जा 
५ तन्मात्रों की विक्रति (काय) दै । 

४--पुरुष दे जा न प्रकृति है, न विकृति है । प्रकृति 
इस लिये नहीं कि 3ससे केाई विकार नहीं उत्पन्न ह्वाता । विकृति 
इस लिये नही कि पुरुष किसी से विकार रूपेण उत्पन्न नहीं 
हुआ ॥ ६१ ॥ 

अब यह देख कर कि -५ पदार्थों में पत्चस्थूल भूतादि का 
बोध तो प्रत्यक्ष से दे, परन्तु परक्ृत्यादि २० सूदमों का बोध केसे 
द्वे ? सो बताते हैं: -- 

#स्थुलात्बज्चतन्मात्रस्य ॥ ६२ ॥ (६२) 
रथूल से पांच तन्मात्र का (अनुसान से बोध द्वेता हे) । 


[ ४९ ] 
प्रथिव्यादि पांच स्थूल॒भूतों से उन के सूक्ष्म कारण पांच 
तन्मात्रों का बोध द्वाजाता दै, क्योंकि काये के जानकर कारण का 
अनुमान से बोध हुवा करता है । “अनुमानेन बोधः” इतनी 
अनुरवृत्ति सूत्र ६० में से आतो दे ॥ ६२ ॥ 


#वबाह्याभ्यान्तराभ्यां तेश्वाउहकारस्य । ६३ ॥ (६३) 


बाह्य और अभ्यान्तरों (दे।नां प्रकार के मन आदि इन्द्रियों) 
से तथा उन ( पांच तम्सात्रों ) से अहंकार का (अनुमान से बोध 
होता दै) ॥ 

क्योंकि फाये से कारण का बोध हुवा करता है अतः ११ 
इन्द्रिय और पांच तन्‍्मात्र कार्यों से उन के कारण अहद्कार का 
बोध द्वोता है ॥ ६३ ॥ 

तेनानतःऋरशुस्य ।। ६४७ ॥ ६४ 

उस (अहडझ्लार) से अन्तःकरण ,मद्दत्तव वा बुद्धि तत्व) का 
(अनुमान से बोध द्वोता है )। 

यद्यपि अन्यत्र अन्तःकरण शब्द से मन बुद्धि चित्त अहड्भार 
चारों का ग्रहण हुवा करता है, परन्तु यहां ६२६३ सूत्रों में मन 
ओर अद्दक्वार का प्रथक्‌ निव्श होने से अवशिष्ट ओर क्रमप्राप्त 
मद त्तत्व का ग्रहण ही इष्ट समभना चाहिये ॥ ६४ ॥ 


#ततः प्रकृतेः ॥६५॥ (६५) 
उस (मद्दत्तत्व) स प्रकृति का अनुमान से बोध द्वेता दे, ॥$५॥ 
इस प्रकार कार्ये से कारण का अनुमान करके प्रक्ृति आदि 


१९ पदार्थों का बोध कहा, परन्तु पुरुष तो न किसी का काये है, 
न उपादान कारण, उसका बोध किस प्रकार हे। ? उत्तर - 


#संहतपराथंत्वात्‌ पुरुपस्य ॥६६॥ (६६) 


[ ४० ] 


संहतों के परांथ द्वाने से पुरुव का (अनुमान से बाघ द्वेताहै) 

प्रकृति और महत्तत्वोदि २३ कारये पदार्थ “संहत'” हैं. सो. 
अपने लिये कुद्ध नहीं. परार्थ हैं। जेसे वस्त्र भोजन, शय्यादि 
पदार्थ अपने लिये नहीं किसी अन्य के लिये हेते हैं बेसे ही प्रकृ- 
त्यादि २७ पदार्थ भी शअन्य के भोग मोक्ष का साधन दे, ओर 
जिसके भोग मोक्ष का साधन है वही पुरुष हे जे संहतों के पराथ 
दाने रूप सामान्यतेरष्ट अनुमान से जाना जाता दै ॥३१%! 

तो क्‍या जेसे स्थुलभूतादि के कारण प्म्चतन्सात्रादि बताये 
ऐसे दी प्रकृति का भी केाई कारण है ९ नहीं, सो कहते हें:- 

मूल सूलाउभावाद5मूल मूलम्‌ ॥ ३७ ॥ ३७) 

मूल में मूल न द्वोने से मूल, अनन्यमूल दै ॥ 

मद्तत्वादि २३ तत्वो का मूल प्रकृति है जिसका मूल कोरण 
अन्य केई नहीं अतः वह मूल श्रकृति “अमूल" दै श्रथांत्‌ श्न्य 
मूलरद्दित सबयं द्वी शेष २३ का मूल कोरण है ॥॥६७॥ 

यदि केई प्रकृति से भी परम्परा चलावे तो उत्तर- 

पा रम्पयप्येकत्र परिनिष्टिति संज्ञामात्रम्‌ ॥६८॥ (६८) 

परम्परा द्वाना माननेमें भी एकत्र समाप्ति मानेगे तब नाममात्र 
(विवाद) है ॥ 

यदि केई श्रकृति से परे अन्य मूल. उससे परे अन्य इत्यादि 
परम्परा चलावे तो भी किसी एक के सब से परे मानेगा, ओर उस 
का कुछ नाम (*अकृति” नाम न रख कर) रक्‍्खगा, दम उसी का 
प्रकृति कहेंगे तब हम बादो प्रतिवादियीं में नाममात्रे व संज्ञामात्र 
भंद रहेगा, वास्तविक भंद नहीं ॥६८॥ क्योंकि३-- 


#समान; प्रकृतेद ये! ॥ ६६ ॥ (६६) 
दानां (पक्षों) में प्रकृति का (एक मानना) समान द्वे॥ ६५९ | 


[ ४१ ] 


९ जो 
अअधिकारित्रेविध्याल्त नियम: )| ७९ ॥ (७०) 
अधिकारियों के त्रिविध द्वेने से नियम नहीं | 
उत्तम मध्यम अ्रधम ३ प्रकार के अधिकारी द्वेते हैं, इस कारण 
यंह नियम नहीं हे सक्ता कि इस सुगम उताय से जे यहां बशित 
है, सब के विवेक दे जावे ओर सब्र की म॒क्ति दे जावे ॥७०॥४ 
प्रकृति आदि के कारण कायभाव के ते कहचुके, अब उसका 


क्रम कद्दते हैंः-- 


#महदाख्यमा् कार्य तन्मनः ॥७१॥ (७१) 
मदहत्‌ नामक पहला काँये दै वह मननात्मक (वृत्तिल्शुद्धि) है ॥ 
यहाँ मनः शब्द से एकरादशर्वे इन्द्रियमन का गहसण नहीं, वह 
तो 'उभयमिन्द्रियम' कददने से अहद्भार का का ये दे. सो तीसरा 
कार्य है, झादय काये यहां मनः शब्द से बुद्धि ही ग्रहण करना 
चाहिये ॥ ७१॥। 


#चरमो5ह कार; ॥ ७२ ॥ (७२) 
इस से अगला (दूसरा) अहंकार है ॥७२॥। 
धतत्कार्यत्वमुत्तरेषाम्‌ | ७३ ॥ ( ७३ ) 
अगले (११ इन्द्रियें, "्तन्मात्र) उस (अह्भार) के काये दें ॥ 
इसी से यह भी सममना चाहिये कि पऊ बतन्मात्रों का फाय स्थूल- 
भूत दे ॥ ७३॥ 


#आदधहेतुता तद्द्वारा पारम्पर्य5प्यशुवत्‌ । ७४।॥ (७४) 
परम्परा आब में भी उस(महृदादि) के द्वारा आद्य (प्रकृति) के 
अखणु के समान द्वेतुता डै ॥ 
यद्यपि कक ज आदि कार्य भी उत्तरोक्तर अपने से अगलों के 
कारण हैं परम्परा ले महदादि के द्वारा प्रकृति सब का 
आदि कारण दे ॥9७॥ 


[ ४२ [| 
#पूव भावित्वे दयेरेकतरस्तु हानेउन्यतरये।ग: ॥७३॥ (७५) 


.. यदि पूष दवेने से देनों (प्रकृति पुरुष) के (कारण मानें) तो 

एकतर पुरुष के छेड़ने पर अन्यतर (प्रक्ृति' के याग दै ॥ 

यदि केई सोचे कि जेसे प्रकृति सब से पहली दै, किसी से 
उत्पन्न नहीं इसलिये वह सबका उपादान कारण मानी गई, ऐसे 
ही पुरुष में भी तो पूचभाबित्व है, अर्थात्‌ पुछष भी तो महदादि 
सब से पहला द्वै, उसके भी उपादान कारण क्यों न मानलें तो 
उत्तर यह है कि यशञ्मपि प्रकृति ओर पुरुष देने हो पू्व॑भावी हैं 
परन्तु उन देनों से विकाररहित द्वाने से पुरुष में उपादानता का 
हान (त्याग) द्वाने पर अन्य रही प्रकृति, उसी में उपादानकारणता 
युक्त है ॥ 

#परिच्छिन्न न सवो पादानम्‌ ।७६॥ (७६) 

परिच्छिन्न ( एकदेशीय पदाथ ) सब का उपादान नहीं हे। 
सक्ता ॥ 

प्रकृति के डोड़कर महत्तत्वादि पदार्थ परिच्छिन्न हैं, वे सब 
का उपादान नहीं दे! सक्त ॥ 

# तदुत्पार श्रतेश्व ॥ ७७ ॥ ( ७७ ) 

उसकी उत्पत्ति के श्रव॒ण से भी ॥ 

परिच्छिन्न सब पदार्थों की उत्पक्ति भी सुनी जाती है, इस से 
भी वह सबका ज्पादान नहीं दा सकते । जेसा कि बृहृदारण्यक 
उपनिषद्‌ १ । ७ | ७ में कहा दे किः -- 
तद्धंदंतह्ान व्याक्ृतमासीततत्रामरूप या मेवव्या क्रियते इत्यादि 

अथोत्‌ प्रथम अ्रव्याकृत प्रधान या प्रकृति एक पदार्थ था, उस 


[| ४३ | 


में से अन्य पदार्थ बनते गये ओर उन के नाम आर रूप हते 
गये ॥ ७७ ॥ 
यदि कद्ठा कि अभाव से ही सव जगत छी उत्पत्ति सानने में 
क्या देप है ? तो उत्तर-- 
%# नापसतुनावस्तुसि द्वः ॥ ७८ ॥ ( ७छ८ ) 
अवस्तु से वस्तु की सिद्धि (उर्त्पन्ञि) नदीं हे। सहती ॥ 5८ ॥ 
यदि कहा कि जगत के भो हम अवबस्तु ही मान ले गे, जेंखे 
रस्सी में सांप, सीउ में चांदी इत्यादि अवस्तु भी वस्तु जान पड़तो 
हैं, वेसे अवस्तुरूप जगत भी बस्तुरूप से प्रतोत होता दै। इस 
में क्या दाष दे ? उत्तर-- 
#गअ्रवाधाददुष्टका रण जन्यत्व/चच ना5बस्तुलम्‌ ।७६ (७६) 
अबाध हेने पर अदुष्ट कार ण से उत्पन्न हुवा हाने से (जगत- 
के ) श्रवस्तुत्व नहीं है ॥ 
जेसे रस्सी के सांप बा सीप दी चान्दी समभना, शभ्रान्ति 
निबृत्त हाने पर बाधित है, बसे जगत्‌ की प्रतीति बाधित नहीं,. 
बढ बाघ रहित दै और भ्रमात्मक प्रताति इन्द्रियों के दोष से ब्तन्न 
द्वेती है, जेसे र॒श्सी में सांप बा दीपक गे एक ब्योति में २ दा 
३ वा ४ ज्योति भ्रतीत द्वाती हूँ, बढ प्रतीति दुष्ट कारणजन्य है, 
परन्तु जगत अदुष्टकारण जन्य है । अतः अवस्तु नहों ॥ ५६ ॥ 
यदि कह्ठा कि अभाव से भावात्पक्ति ही क्‍यों न मान ले' ९ तो 
दक्तर 
# भाषे तथ्योगेन तत्सिद्धिरभावे तदभादात्‌ 
कुतस्तरां तत्सिड़्ि। ॥ ८० ॥ ( ८० ) 
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भाव मानें तो उस ( भाव ) से उस ( कारण के भाव ) की भी 
सिद्धि हवेगी ओर अभाव मानें तो उस (भाव ) की सिद्धि काददे से 
दा ॥ ८० ॥ 

तौ क्‍या कम ही जगत्‌ का उपादान कारण दै ९ नहीं- 
# न कर्मण उपादानत्वाध्येगात्‌ ॥ ८१॥ (८१ ) 
कम के उपादानपन के अयेग से ( कारणत्व सिद्ध ) नहीं ॥ 
कम निमित्त कारण तो दे और हे। सकता है, परन्तु कम 
किसो का उपादोन नहीं बन सकता, क्‍योंकि द्रव्य से द्रव्य उत्पन्न 
है सकता है, कम से द्रव्य नहीं ॥| ८१ ॥ 

यदि कहा कि कर्म उपादान नहीं, पर निमित्त कारण तो है. 
' जब कम जगत्‌ की उत्पत्ति में निमित्त कारण हैं, तो उन वेदिकक माँ 
से द्वी मोक्ष भी द्वा जायगा, प्रकृति पुरुष के विवेकज्ञान की क्या 
श्रावश्यकता द्वै ? तो उत्तर- 


#& ना5व्नुश्रविकादपि तत्सिद्धि। साध्यत्वेना55वृत्ति- 


येगादउपुरुषार्थ्वम् | ८२ ॥ ( ८२ ) 

वेदिक विहित कमे से भी उस (मोक्ष ) की सिद्धि नहीं, क्यों 
कि ( कर्म ) साधन जन्य है अतः श्रारृत्ति ( पुनजन्म ) देने से 
( कम के ) पुरुषा्ता नहीं ॥ क्‍ 

केबल वैदिक श्रग्निष्टामादि यज्ञ कर्मों से मोक्ष नहीं दे। सक्ता 
अब तक ज्ञान न है।, क्‍यों कि कम तो साधनों से अ्र्थांस हस्तपा- 
दादि इन्द्रियों से बनते हैं, तब उन का फल मोक्ष भी साधनों 
( इन्द्रियों ) से ही भोगना पड़ेगा, ओर इस लिये पुनः देहधारणादि 
की आवृत्ति दवेगी । इस दशा में कम के! पुरुषार्थत्व क्या! हुआ जब 
कि साधनों बिना इसका फल स्वतन्त्र द्वेकर न पाया ॥ प्रथम सूत्र 
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( १६) में कम से “बन्चन” के असम्भव कहा था, फिर सूत्र 
(८१ ) में कम “से जगदुलपत्षि” के असम्भव कहा, अब इस 
(८२ ) वें सूत्र में कम से मोक्ष) के असम्भव कहा, अतः इन 
तीनों सूत्रों में पुनरुक्ति नहीं है ॥ ८२ ॥ 

#तत्र प्राप्तविवेकस्याधनावृत्तिश्रतिः ॥| ८३ ॥ ( ८३ ) 
वहां ( मोक्ष में ) प्राप्वविवेक पुरुष की अनावत्ति सुनते हैं ॥ 
जेसे कर्मों लोग जन्म मरण के चक्कर में हैं, बेसे ज्ञानी लेाग 

चक्र में आंबृत्ति, नहीं करते फिरते । कल्पान्तर में मुक्ति से पुनेरा 
चुक्तिं दुसरी बात है ॥ ८३ ॥ 
तौ कम से कया फल हेगा ? छत्तर-- 
#दुःखादूद्खं जलाभिष्कवन्न जाड्यविभोकः ॥८४॥ (८४) 
दुःख के पश्चात दुःख द्वाता है, जड़ता छूटती नहीं, जैसे नित्य 
जल स्रान ॥ 
जेसे आज स्नान किया, थोड़ी देर की मलिनता दूर हुई, 
सायंकाल वा अगला दिन फिर स्नान की आबश्यकता द्वोगई, ऐसे 
डी कम करने मात्र से बिना ज्ञान के जन्म मरण रूप दुःख की 
बारम्बार आवृत्ति रहती दै, जड़ता (अज्ञान) छूटता नहीं ॥ ८४ ॥ 
अच्छा तो निष्कराम कम से तो मुक्त हे! जायगी ? उत्तर- 
# काम्येप्कास्येपि साध्यत्वाविशेषात्‌ ॥ ८५ ॥ ( ८५ ) 
कास्य ओर अकाम्य में भी साधत्व की समानता से ( दुःख 
त्रा बन्ध को निबृत्ति नहीं )॥ 
जैसे काम्य ० सकाम कम साध्य «» साधनजन्य दे, वेसे दी 
निष्काम वा अकाम्य कम भी स्राधनजन्य दै, घस उसका फल भी 
साधन ( इन्द्रियों ) करा द्वागा, तब दुःख अवश्य रहा, इस लिये 


[ ४६ |] 

काम्य और अकाम्य में साधन जन्यता की समानता है, विशेष 
नहीं ॥ ८४॥ 

यदि कट्ठा कि ऐसे तो विवेकजन्य ज्ञान हारा प्राप्त मोक्ष में 
भी सुख भोगाथे इन्द्रियों की आवश्यकता पड़ेगी, फिर तो इसी 
के समान वह भी रहा ९ उत्तर-- द 

#निजमुक्तस्य बन्ध ध्वंसमात्र पर, न समानस्वम्‌ ॥८६। (८६) 

स्वरूप से मुक्त के पराकाछ्ठा का बन्ध नाशमात्र है, ( अतः ) 
समानता नहीं ॥। 

कम से मुक्त दे तो आत्मा के साज्ञात्‌ सच्चिन्मात्र स्वरूप से 
नहीं हुई, परन्तु विवेक वा ज्ञान से मुक्ति हे तो उस निज मुक्त 
( स्वरूप से मुक्ति ) के परला (अत्यन्त) बन्धननाशमात्र द्वोगया, 
इस लिये कम द्वारा मोक्ष के ज्ञानजन्य मोक्षकी समानता 
नहीं ।। ८६॥ 

अच्छा तो प्रकृति पुरुषों के विवेक से ही मुक्ति सद्दी तो भी 
प्रमाणों का उपदेश किये बिना वह केसे सिद्ध द्वागी, अतः सांख्या 
चार्य प्रमाणों का बर्शन आरम्भ करते हैंः-- 
# दया रेकतरस्य वा5प्यसंनिकृष्टाथ4 रिच्छित्तिः प्रमा, 
तत्साधक्म यत्‌ तत्‌ त्रिविध प्रमाणम्‌ | ८७ ॥ (८७ ) 

असनश्निकृष्ट अर्थ का निश्चयात्मक बाध ''प्रमा" है चाहे वह 
दोनों ( बुद्धि ओर पुरुष ) के द्वो, वा दोनों में से किसी एक के दे 
उस ( प्रमा ) का जो अत्यन्च साधक है वह प्रमाण तीन प्रकार का 
है ॥ 

असनज्निकृष्ट का अर्थ “प्रमाता ने नहीं जाना" दै। जो पदार्थ 
प्रमाता पुरुष वा बुद्धि प्रमात्री ने ब्रा दोनों मे से एक ने अब तक 
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जाना नहीं था, उसके यथार्थ जान लेने के “प्रमा” कहते हैं, उस 
प्रमाके सिद्ध करने का -दीन प्रकार के प्रमाण ( प्रत्यक्ष रअनुमान 
३ शब्द ) हैं ॥ ८७॥ 
क्यों जी ! उपमानादि अन्य प्रमाण क्‍यों नहीं गिनाये ? उत्तर 
# तत्सिद्धों सव॑प्तिद्धेना3:घिक्यसिद्धि! ॥ ८८ ॥ ( ८८ ) 
उन (३) की सिद्धि में अन्य सब ( प्रमाणों ) की सिद्धि होने 
से अविक ( प्रमाणों ) की सिद्धि नहीं ॥ 
हम तीन से अधिक प्रमाण इस लिये नहीं मानते हैं कि उन्हीं 
३ में सब उपमानादि भी अन्तगंत होने से सिद्ध हैं॥ ८८ ॥ 
अब ३ प्रमाणों में से प्रत्यक्ष का लक्षण करते हैंः- 
# यत्सम्बद्ध सत्‌ तदाकारोल्लेखि 
विज्ञानं तत्रत्यक्षम्‌ ॥ ८६ ॥ ( ८६ ) 
सम्ब७ हुवा हुवा जो तदाकारचित्रात्मक विज्ञान दे वह प्रत्यक्तदै 
इन्द्रियों के सन्निकषरूप सम्बन्ध के प्राप्त हुवा जो उस विषय 
के आकार का चित्र खींचने वाला विज्ञान है, वह प्रत्यक्ष कहाता 
है ॥ ८६॥ 
यदि कह्ठा कि यागियों के तो बिना इन्द्रिय सम्बन्ध के भी 
तदाकारोल्लेखि विज्ञान द्वेजाता है, इसलिये उक्त लक्षणमें अव्याप्ति 
देष है ? तो उत्तर- 
# येगिनामवाह्मप्रत्यक्षत्वांत्र दोष: || ६० ॥ ( &० ) 
योगियों के बाह्य प्रत्यक्ष न द्वाने से देष (अव्याप्ति) नहीं ॥ 
यागियों के बाह्च प्रत्यक्ष न हेने से उनके ज्ञान का नाम “प्रत्यक्ष 


है 
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ज्ञान" ही नहीं, अ्रतः अव्याष्ति देष तहीं आता ॥ ९० ॥ अथवा- 
# लीनवस्तुलब्धातिशयसम्बन्धाद! 5दं.प+ ॥ ६१ ॥ (६१) 

लीन वस्तुओं में लब्ध अत्यन्त सम्बन्ध से ( भी अव्याष्ति ) 
देष नहीं ॥ 

अन्य साधारणों के तौ बरत्तंमान बस्तुका द्वी इन्द्रिय सम्बन्ध 
होता दे 'परन्तु योगियों को लीन ( भूत वा भविष्यत्‌ ) का भी 
सम्बन्ध ( सन्निकष ) द्वा जाता है; सो भी अन्यों के तो सम्बन्ध 
ही हाता है, यागियों के अत्यन्त सम्बन्ध द्वाती है, इसलिये प्रत्यक्ष 
का लक्षण वहां भी चरिताथ हे जाने से अव्याप्ति नहीं आंतो । 
यागियों के वस्तु सम्बन्ध का इस सूत्र में अतिशय सम्बन्ध बा 
अत्यन्त सम्बन्ध इस लिये कट्दा दै कि साधारण जनों के तो घट 
पटादी पदार्थों के केबल ऊपरी भाग का सम्बन्ध द्वोता हे, परन्तु 
योगियों के भीतर बाहर ऊपर नीचे सब का सब साक्षात द्वे। 
जाता है, इसलिये योगियों के अतिशय सम्बन्ध का ज्ञाभ द्वाजाता 
है, फिरे प्रत्यक्ष लक्षण में अव्याप्ति दाष कहां रह सकता 
द्वै?॥ ६१ ॥ यथा- 

# इेश्नरे।उसिद्ध/ | ६२॥ ( ६२ ) 

इश्वर की असिद्धि से ( देप--अव्याप्ति नहीं )॥ 

यदि केई इन्द्रियों के ही सम्बन्ध से प्रत्यक्ष द्वाना माने तो 
धस के ईश्वर की भी सिद्धि नहीं माननी पढ़ेंगी, क्योंकि ईश्वर 
विषयक प्रत्यक्ष ( साक्षात्कार ) बिना इन्द्रियों के द्वी द्वाजाता दै, 
अत: येगियों के इन्द्रिय सम्बन्ध बिना भी जो भ्रत्यक्षसे घटपटादि 
का ज्ञान द्वाजाता दे उसमें प्रत्यज्ञ लक्षण क्‍यों अव्याप्त माना 
जाबे १ ॥ ९२॥ । 

यदि कद्दा कि बिना इन्द्रियों के सम्बन्ध के प्रत्यक्ष न मानने 
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में ईश्वराइसिद्धि देप कैसे आवेगा ? तो उत्तर- 
# पमुक्तरद्ध्योरन्यतरा5भाव:त्ञ तत्सिद्धि! | ६३ ।| (६३) 

बद्ध ओर मुक्त इन दोनों में से क्रिसो एक के अभाव से उस 
( ईश्वर ) की सिद्धि न द्वागी ॥ 

यदि ईश्वर के बद्ध माने तो ईश्वग्ता न रही. श्र मुक्त मारने 
तौ इन्द्रियों का विषय न हेने से योगियों के उसहा प्रत्यक्ष नदी 
सके । जब दे।ों पक्ष नहीं बनते तब उस ईश्वर के अ सिद्धि रू 
देष आया | इस लिये इंद्रिय सम्बन्ध के बिना भो प्रत्यक्ष ज्ञान 
देशना मानना द्वी यागियों के। ईश्वर त्रिषयक प्रत्यक्ष का साथके है 
ओर एसा मानने से प्रत्यक्ष लक्षण में येग प्रत्यक्ष भी घटित द्वाना 
अव्याप्ति देष नहीं आवेगा ॥ ६३ ॥। 


# उमयथाउप्यमत्करलम्‌ ॥ ६४ ॥ ( ६४ ) 


दोनों प्रकार से भी व्यर्थ है ॥ 

बपईश्वर की ईश्वरता सिद्ध नहीं द्वे! सकती, मुक्त ईश्वर 
इन्द्रियों का विषय नहीं द्वेसकता, इसप्रकार देनों पक्षमे उनमें प्रत्यक्ष 
प्रमाण नहीं कहसकते । इससे यह मानना ठीक है कि योगियों के 
बाह्य सिद्रिय संबन्ध बिना भी ध्त्यक्ष ज्ञान द्वेता है ' ऐसा मानने में 
प्रत्यक्ष लक्षण, ईश्वर विषयक योगिक्ृत प्रत्यक्ष में अव्याप्त (न 
घटने बाला ) नद्दीं रहता ॥६४॥ 


# मुक्तात्मन प्रशंसापासा सिद्धस्य वा।। 8४ ॥ (६५ ) 
प्रशंसा मुक्तात्मा की दै, और उपासना सिद्ध की है ॥ 


प्रमेय की सिद्धि प्रमाण से दे अन्यथा नहीं, यदि ईश्वर प्रत्यक्ष 
प्रमाण से योगियों के भी सिद्ध न हे तो उसकी उपासना व्यर्थ 
हेजावे और यदि बद्ध द्वे तो उस को प्रशंसा जो वेदादि शास्त्रों 


[ ४० ।' 


में कही है, वह न बन सके | वह प्रशंसा तो मुक्तात्मा ईश्वर की 
हो दे! सकती दे ॥ ९५॥ 
यदि कहे कि अतीन्द्रिय और मुक्त ईश्वर जगद्गचनादि राग 
के से कामों का अधिष्ठाता कैसे द्वासक्रता दे ? तो उत्तर- 
# तत्सन्निधानादविष्टातृत्व॑ मरिवत्‌ ॥ ६६ ॥ (६६ ) 
उस (ईश्वर) के सामीप्यमात्र से अधिष्ठातापन द्वै, जेसे मणि 
में ॥ 
मणि-चुम्बक जेसे लोह खेंचने के केई क्रिया नहीं करता, 
किन्तु स्वभाव से ही लेह्ा उसकी ओर लिंच जाता है, केवल लोहे 
के समोपमात्र में चुम्बक द्वाना पर्य्याप्त है। ईश्वर भी इसी प्रकार 
मुक्तस्वभाव रागांदि रद्दित है तो भो उस की समीपता >व्यापकता 
ही उस के अधिष्ठातापन का भिद्ध कर देती दै। ईश्वर कुब्र नहीं 
करता, पर उसछी सत्ता ( द्वाना मात्र ) द्वी प्रकृति ओर जीवों के 
छािष्ठातापन के पर्य्याप्त दे ॥ जैसा कि महादेव वेदान्ति वृत्ति 
में लिखा दे किः- 
निर्च्छि संस्थिते रत्ने यथा लोहः प्रवरतते । 
सत्तामात्रेण देवेन तथेव्रा5्यं जगज्जनि; ॥ १॥ 
जैस बिना इच्छा वाले रत्न ( मणि » चुम्बक ) के स्थित रहने 
मात्र में लेहा ( आप से आप ) प्रवृत्त द्वाता है, वंसे ही सत्तासात्र 
देव > ईश्वर से जगत्‌ की उर्लात्ति ( आदि ) द्वोती दै। 
अत आर्मन कत्त स्वमकत्त त्वं च संस्थितस्‌ | 
निरिच्छत्वाद5कर्ताउसो कत्तासब्रिधिमात्रतः ॥२॥ 
इस कारण आत्मा ( ईश्वर ) में कत्तृ त्व और अकठ्‌ त्व भी 
अच्छे प्रकार सिद्ध है; बह निरिच्छ देने से अकर्ता और सामीप्य- 
मात्र से कर्ता दै॥ 


[ ५१ ।ै 


विज्ञानमिक्षु कृत सांख्य प्रवचन भाष्य मेँ भी ये दानों 
कारिका पाई जांती हैं ॥ 
ओर, ' ईज्ञतेनाउशब्दम'' इत्यादि वेदान्त सूत्रों आर 'सऐकत- 
बहुस्यां प्रजायेय ” इत्यादि उपनिपठचचनों भें जो ईश्वर का ईक्षण 
( इरादा ) वर्णित दे, उत्तका उत्तर विज्ञानमिश्रु स्वयं देते हैं 
तदेक्षत०००श्रुतिस्तु कूल पिपतिपतोतिवत गाणी । भप्रकृते 
रासतवहुतरगुण संयागात्‌ ॥। क्‍ 
जैसे नदीकूल जब गिरने के देती दे, तत्र कहते हैं कि नदी 
का किनारा (कूल) गिरना चादइता दे यद्यपि उस कूल में चहूना 
दीं दै। तद्बत्‌ ईश्वर भी स्व्रभावसिद्ध सामीप्यमात्र से जगंत्‌ के 
रचने के देता दे तब कद्दते हैं कि,शश्वर जगत के रचना चाहता 


रे 


५0 
हे ॥ 

[क्र ट न ९ डे न 
इसप्रकार सन्निधान ( सामीप्य ) मात्र से कढ त्व माना है ओर 


वास्तव में ईश्वर निष्क्रिय दै। जेंसा कि वेद में भी लिखा दे कि 
“तदेजतितन्ने जति ! ( यजुःअध्याय ४० ) बह सम्कय है ओर 
भिष्क्रिय भी है, स्वरूप से निष्किय आंर सन्निधान मात्र से स्वभाव 
सिद्ध सक्रिय दे उपनिपद्‌ में भी कहा दे कि ' स्वाभाविकों ल्लानवल- 
क्रिया च! इत्यादि 5 परमेश्वर की ज्ञानव॒द क्रिया स्त्राभाविकी है, 
रागादि नमित्तिक नहीं ॥६६॥ 

यदि कहो कि सामीप्यमात्र से तो कोई काम नहीं होता. जब 
तक यत्नपू्णक कत्तों अपने काम का रागासक्त दोकर न करे? क्‍यों 
कि ऐसा होता ता चेतन जीव का भी देह में होना मात्र 
(सांमीप्य मात्र) ही सब काम करा देता, शगप्रयुक्त क्रिया को क्या 


आवश्यकता थी * उत्तर- 
#विशेषका येपष्वपि जीवानाम्‌ ।!६७)| (६७) 


[ ४२ ] 
विशेष कार्यों में जीवों का भी (सान्निध्य मात्र से अधिष्ठातापन 


है )।। 

विशेष ( खास २ ) काम ऐसे जीवों के भी हैं जिनका करने 
में उन्हें राग प्रयुक्त क्रिया नहीं करनी पड़ती, केवल सामीप्य मात्र 
से सब देता रहता दै। जैसे पलक मारना, दिल धड़कना, 
रक्तवाहिनी नाड़ियों की गति इत्यादि कार्यों में जीवों के रागपूबक 
कया करना पड़ता है ? कुद्ध नदीं । अपने आप जीकों के देह में 
रहने मात्र से खब घन्दा चलता रहता दै। द्वां जीव देद से निकल 
जादे तो कुछ नहीं द्वाता ॥६७॥ 

सिद्धरूपभोद्घ त्वादक्यापथेदेश; ।!६८॥ (8८) 

सिद्धस्वरूप और बाधक देने से वाक्यार्थ का उपदेश दै ॥ 

यदि केाई कद्दे कि ईश्वर के सन्निधानमात्र से जगदुत्पत्यादि 
कार्य चल जांय परन्तु वांक्याथ (वेद) को उपदेश तो प्रयत्न से ही 
हे। सकता दै, सामीष्य मात्र से नहीं, इसका उत्तर इस सूत्र में दियां 
गया है कि परमेश्वर सिद्धरूप दे, सिद्ध में सब शक्तियां स्वाभाविक 
हेती हैं. ओर परमेश्वर बोद्धा अर्थात चेतन ज्ञानी है, केवल 
चुम्बकमणि के तुल्य जड़ नहें । बस चेतन बोघरूप परमात्मा 
ऋ षियों के हृदय में, भी सत्रिहित था, अतः उस के सन्निधानमात्र 
से वाक्याथेपदेश ( वेदेपदेश ) भी दे सकता था और दे। 


गया ॥६८॥॥ 
यदि पुरु7-- जीवात्मा और परमात्मा केवल सन्निधिमात्र से 


अधिछाता हैं तो इन संकल्प ( इरादा ) इत्यादि से कोन अधिष्ठाता 

है ९ उत्तर-- ु 

अ्न्तःकरणस्यतदुज्ज्वलितत्वाल्ले हवदधिष्टातृत्वम्‌ । ६£ 
अन्द+करण के उस ( पुरुष ) द्वारा उज्ज्बलित द्वोने से लोहे 


( ५३ ) 


फे समान ( अन्तःकरण के ) अधिष्ठातापन है ॥। 

सद्डुल्पादि श्रन्तःकरण के अधिष्ठातापन से देते हैं। यदि 
कहे। कि जड़ अन्तःकरण में संकल्पादि कैसे दे सकते हैं तो उत्तर 
यह द्वै कि अन्तःकरण स्वयं जड़ दे परन्तु पुरुष के सल्निधान से 
उज्ज्बलित ( रोशन ) दे! जाता है। इस में दृष्टान्त लादे का है। 
यद्यपि लाहा स्वरूप सेन चमक्ीला दे न दाहक दे परन्तु. उसमें 
अग्नि का बास ( सन्निधान ) हेने से वह भी चमकने लगता दे 
आर दाह करने लगता दे । ऐसे ही जड़ अन्तःकरण भी चेतन 
पुरुष के सन्निधान से सद्डुल्पादि चेतनों के काम करने लगता है । 


अब दूसरे अनुमान प्रमाण का बणन करते देंः-- 


+ प्रतिबन्धद॒शः प्रतिबद्धज्ञानमनुमा नम्‌ | १०० (१००) 
. व्याप्ति के देखने बाले के जे व्याप्तिमान्‌ का ज्ञान होता दै, 

चह अनुमान दे | 

अटल वा श्रव्यभिचारी सम्बन्ध के प्रतिबन्ध वा व्याप्ति 
कहते हैं जेसे-- जहां जहां धुवां द्वाता है वहां २ अग्नि द्वोती दै 
यह धुबे' और अग्नि का अटल सम्बन्ध व्याप्ति कद्दाता है, इस 
व्याप्ति के जानने वाले का ऐसे स्थान में भी जहां धुवां दीखता 
हे पर अग्नि न दिखाई पड़े वहां ९ अग्नि अवश्य है, इस बात 
का भी अनमान प्रमाण से ज्ञान होता है कि पत्मेत में धुआं उठता 
है और अग्नि नहीं दीखती तो भी प्ेत में अग्नि होने का 
अनुमान किया जाता दे ॥१००॥ 

अब तीसरे शब्द प्रमाण का बर्शन करते हैं:- 


*# आप्तेपदेश! शब्द: ॥१०१॥ (१०१) 
प्रामाणिक ( आप्त के उपदेश के शब्द प्रमाण ) कहते हैं । 


( ५४ ) 


# उमयसिद्धि प्रामाणात्तदुपदेश। ॥१०२) (१०१२) 


प्रमाण से उभय ( प्रकृति ओर पुरुष ) की सिद्धि द्वोती है, 
अतः उस (प्रमाण) का उपदेश ( बर्णन यहां किया गया है ) १०२ 


*# सामान्यतेदष्टोदुभयसिद्धि; ॥१०३॥ (१०३) 


सामान्यतेदष्ट ( अनुमान ) से उभय ( देनों प्रकृति और 
पुरुष ) की सिद्धि होती दे । 

सामान्य से बार २ अनेक स्थानों पर जे। बात पाई जाती दे 
उससे किसी अन्य पदाथे के अनुमान के 'सामान्यते।दृष्ट ” अनुमान 
कद्दते दें यह तीन प्रकार के अनुमान जे। न्यायद्शेन अ० १ सू० ५ 
में कद्दे हैं उनमें से तीसरा अनुमान है । जेसे केई पदाथे बिना 
गति क्रिया के एफ स्थान से दुसरे स्थान पर नहीं जा सकता | यह 
अनेक बार देखने से सिद्ध द्वा गया है। बस इसी से देवदत्त के 
एक स्थान पर देखने के पश्चात्‌ अन्य स्थान में देख कर उसकी 
गति क्रिया का अनुमान किया जाता है। इसके सामान्यते। दृष्ट 
अनुमान कहते हैं । अब इस सूत्र का अर्थ यह हुआ कि सामान्य- 
ताहृष्ट अनुमान प्रमाण से प्रकृति ओर पुरुष दोनों सिद्ध हे ।१०३। 


९ चिदवसाना भोग) ॥|१०४॥ (१०४) 
चेतन आत्मा तक भोग है। 


अर्थात्‌ यदि कोई कह्दे कि प्रत्यक्ष अनुमान वा शब्द प्रमाण 

द्वारा जा बोध द्वोता दे बढ ते बुद्धि का द्वातो हे पुरुष का उसस 
क्या लगाव ? इसके उत्तर में कहते हैं कि इष्टाउनिष्ट विषयों का 

! अनुभवन्‍्भेग) आत्मा ,चेतन,पुरुष तक समाप्त द्वा जाता है। 
किसी देह फे जब पुरुष त्याग देता है तव उसमें भाग इश्टा- 
<निष्ट ब्रिषयों का अनुभव नहीं देता । इससे जाना जाता दै कि 


[ ५५ ] 

यद्परि पुरुष अधग ओर स्वरूप से केवल दे परन्तु बुद्धि के उपराग 
से पुरुष के हो सुख दुःख इष्ट अनिष्ट विषयों का भे|गल्ूज्ञान 
था अनुभव हेता दे, स्वतन्त्र जड़ स्वरूप बुद्धि तत्व के! नहीं १०४ 
# अकत्तु रपि फलेापभोगे5न्नाथवत्‌ ॥१०५॥ (१०५) 

अकत्तां ( पुरुष ) के भी फल का उपभोग अन्नाद्य के समान 
हता है । 

यद्यपि केवल पुरुष में क्रिया नही, अतणव पुरुष अपने स्वरूप 
से अकत्तों दै, तथापि जेसे स्वामीकेलिये जे। रसोइये लेग अन्नाद्य 
न्‍्भोज्य पदार्थ बनाते हैं उस भाजपदार्थ का भोग जेसे स्वामी के 


द्वेता दे तढ॒त्‌ पुरुष के लिये जा बुद्धि विषयों का अनुभव करतो 
है, बह विषयभाग आत्मा के हेते हैं ॥ १०५ ॥।! 


#अविधेका दा तत्सिड्) कत्त $ फलोचगंम: ।१०६। (१०६) 


अथवा अविवेक से ( पुरुष में ) कत्त त्व सिद्ध द्वाने से कत्ता 
( पुरुष ) के फलभोग की प्राप्ति दे ॥ 

इस सूत्र में पूत सूत्र से उत्तम समझ कर दूसरा अपना अभि- 
मत पक्ष कपिल मुनि ने कहा दे कि यदि काई अकर्चा के फल 
मिला असद्भत समझे ते पुरुष के एक प्रकार से कत्तों भी समझना 
चाहिये। वह प्रकार यह है कि अविवेक वा अज्ञान से पुरुष में 
बुद्धि का उपराग द्वाता है ओरे उपरक्त पुरुष कत्ता बन बेठता दे 
आर कत्ता बनकर फल भेग का भागी बन जाता है ॥ १०६ ॥ 


# नेाभय च तखाख्याने ॥ १०७॥ ( १०७ ) 
तत्व के आख्यान में देने। नहीं ॥ 


प्रकृति पुरुष के साक्षात्‌ होने के “तत्व” कहते हूँ, उसके 
वर्णन में दे।नों नद्ठों, न वो कत्त त्व, न भोक्तृत्व। मुक्ति अवस्था 
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में न पुरुष कत्ता रहता न भेक्ता । अन्तःकरण बहिः करणों के 
त्याग वा छूटने पर केवल पुरुष में न कक्तोपन है न सेक्तापन 
है।॥ १०७॥ 

प्रश्न-जो प्रत्यक्ष से उपलब्ध नहीं हाता, बद्द दे ही नहीं, तब 
उसके सामान्यतेादष्ट अनुमान का विषय भी क्योंकर माना 
जावे ? उत्तर- 


# विषयो5विषयो <प्य5तिद्रादेहानोपादा- 
नाभ्यामिन्द्रियस्य ॥| १०८ ॥ ( १०८) 


अति दूर दाने आदि कारणों से ओर इन्द्रिय के द्वान तथा 
अन्यासक्त हेने से विषय भी अविषय हे जाता है ॥ 
प्रत्यक्ष का विषय भी विषय नहीं रहता जब कि अ्रति दूर 
द्वे, अति समीप द्वे, अतिसूक्ष्म हो, परदे में हा, अथवां जिस 
आंख आदि इन्द्रिय से किसी बिषय को प्रत्यक्ष करंते हैं उस इंद्रिय 
में केई द्वान (विकार) द्वा जाने से उस इन्द्रिय के अन्य विषय में 
लग जाने से । तो कया उस दशा में जबकि उक्त कारणों में से 
किसी एक वा अनेक कारणों से केई विषय प्रत्यक्ष का विषय न 
रद्दे, तब कया उस बिषय पदांथे को सत्ता ही नहीं रहटी ? यदि 
रहती दे तो यह प्रश्न ठीक नहीं कि जे प्रत्यक्ष का विषय न दवा, 
बह है ही नहीं। १०८ ॥ 
# सौच्म्यात्तदनुपलब्धिः ॥ १०६ ॥ ( १०६ ) 
शे सब हने से उन ( प्रकृति ओर पुरुष ) की उपलब्धि नहीं 
ती॥ 
पूने सून्नोक्त अतिद्रादि कारणों में से सुच्म द्वेने के कारण से 
प्रकृति ओर पुरुष उपलब्ध नहीं है।ते ॥ १०९ ॥ 


[ ५७ | 


यदि कट्ठा कि जब उपलब्ध नहीं द्वेते तो उनके हे।ने में प्रमाण 
क्या है ? तो उत्तर-- 
# कार्यदशनात्तदुपलब्धेः ॥ ११० ॥ ( ११०) 
काय के दर्शन से उन ( प्रकृति और पुरुष ) की उपलब्धि 
है।न से ( वे हैं अवश्य ) ॥ 
प्रकृति उपलब्ध न ही, पर उसके स्थूल कार्य उपलब्ध हाते हैं, 


पुरुप भो उपलब्ध न द्वो, पर उसके भी काम पाये जाते हें, इससे 
उनकी सिद्धि हा जाती है ॥ शट्ठा: 


#व दिवप्रतिपत्त स्तद5सिद्धिरिति चेत ॥१११॥ (१९१) 


यदि कहो को बादी लेग परस्पर एक दूसरे से विरुद्ध दूँ. इस 
कारण उन ( प्रकृलि पुरुष ) की सिद्धि नहीं ।। 

अथात कोये के देखकर कारण के अनुमान प्रमाण हारा 
जगत के देखकर केबल इतना सिद्ध हेता है कि केई कारण 
अवश्य है, परन्तु यह तो सिद्ध नहीं हाता कि बह कारण प्रकृति 
पुरुष द्वी है। क्योंकि कई शून्य के कार णु बताते हैं, जेसे सौगत 
केई त्रह्मा के अभिन्ननिमित्तोपादान कारण बताते हैं, जसे अदेती 
वेदान्ती । कोई केचल परमार / पुरुष नहीं - के करेण मानते हैं, 
जैसे चात्रोक | तब काये के देखकर वह कारण का अनमान कर ने 
पर भी यह केसे निश्चय हे। कि कारण प्रकृति और पुरुष द्वी 
हैँ ९॥ १११ ॥ उत्तर -- 


#तेथाप्येकृता दृष्ट वा उन्‍्यतरसिद्धि नाव्पल्ाप:: ११ २॥(११ २) 
तो भी एकके देखने से अन्य की सिद्धि से असत्यता नहीं । 


यद्यपि जगत के कारण में भिन्न * मतों का बिराध है, दो भी 
एकतर ( काय ) के देखने से (अन्यतर ) वरण के सिद्ध हो 
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जानेसे कोई पक्रति का अपलाप (विरोध) नहीं कर सकता ॥११२॥ 


र्‌७--- 
# त्रिविधविरेधापक्तेश्य ॥११३॥ (११३) 

तीन प्रकार के बिराध आ पड़ने से भी । 

यदि प्रकृति का जगत्‌ को कारण न माने ते तीन प्रकार के 
विरेध आवे गे। १-अजामे कांलेदित शुक्ल क़ष्ण म० श्वेताश्वेतर 
पनिषद्‌ ४। " इत्यादि श्रतियों से विशध आवेगा। २-प्रकृते 
क्रियमाणानि गुणः कमौणि नित्यशः ॥ गीता ३ | २७ इत्यादि 
स्मृति से बिराध। ३-ज सा काये होता है वेसा हो कार ए दाता 
है, कारण गुण पूवकः कायगुणो दृष्टः इत्यादि । न्याय के श्रनुसार 
कार्य जगत्‌ में सत्व रज तम ३ गुण देखे जाते हैं तब कारण में 
त्रिगुणात्मकत्व न मानना तीसरा न्याय का विराथ आवेगा । 
अतएव प्रकृति के जगत्कारणत्व का अरलाप नहीं बन सकता। 
अथवा तिविध विरोध यही समझे' कि जगत यदि त्रिगुणात्मिका 
प्रकृति का काये न द्वेता ते। ३ प्रकार के गुण संत्व रज तम जगत्‌ 
में त पाये जाते । पाये जाने हैं श्रतण्व प्रकृति के जगत्कोरणु न 
झानने में तिविध विरोध आता है| ११३॥ 

यदि कहे कि असत से सत दवा! गया इस कारण त्रिगुण हित 
कारण से भी त्रिगुण सहित जगत्‌ बन गया, ते उत्तर-- 

# ना5सदुत्पादे! नुश्शज्ञबत्‌ ॥११४॥ (११४) 

असत्‌ से सत की उत्पत्ति नहीं हे सकती जेसे मनुष्य के 

सींग ( नहीं दवा सकते ) ॥११७॥ क्योंकि -- 
# उपादाननियमांत्‌ ॥११५॥ (११५) 

उपादान के नियम से ( नृश्वादी अद्ञसद की उत्पत्ति नहीं 

हाती ) ॥११०॥ 
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(ः दि ० 
# सवत्र सवंदा स्वाञ्संभवात्‌ ॥११६॥ (१६६) 

सव्स्थानों में स्जकालों में सब कुड्ध (उत्पन्न) नहों दे सकता 

यदि उपादान कारण का नियम न द्वाता तो समेत्र सब काल 
में सब कुछ उत्पन्न द्वो जाता। गेहूँ बोने से चने द्वा जाते। 
ऊपर भूमि[में अंकुर उपजते। मनुष्य के दीये से पशु उत्पन्न होते 
परन्तु ऐसा नहीं हेता जिससे उपादान कोरण का नियम सिद्ध 
हेता दै कि नियमानुसार ही कारण गुणानुकूल कायगुण पाये 
जाते हैं और पाये जायेगे ॥११६॥ 


# शक्तम्प शक्यकरणात्‌ ॥११७॥ (११७) 


शक्तिमान्‌ भी शक्य का द्वी करता द्वै इससे भी ( नियम पाया 
जाता है ) । 


असत्‌ कारण में सत्‌ काय की उत्तत्ति करने का सामध्य 
नहीं । जे जिस काय के उत्न्न करने का शक्त ( समर्थ ) है ओर 
जा उसको उत्पन्न कर सकता दै उसी के बद्द उत्नन्न कर सकता है 
इससे भी असत से सत्‌ की उर्त्पात्त सम्भव नहीं ॥११७॥ 


# कारणभावाच्च ॥| ११८ ॥ ( ११८) 
कारण के भाव से भी ( असंत्उतत्ति नहीं दवा सकती )॥ 
काय के लिये कारण आवश्यक देखा जाता दे इस लिये कारण 
भाव से भी असत से सत्‌ नहीं हे। सकता ॥ ११८ ॥ शझ- 
# न, मावे भावयेागश्वेत्‌ ॥| ११६॥ ( ११६ ) 
यदि भाव में भाव माना जावे दी ( उत्पत्ति व्यवहार ) नहीं 
है। सक्ता ॥ 
यदि कारण के भाष में काय भी उत्पत्ति से पहले ही बत्तेमान 
था, तो किसी पदाथे की उत्पत्ति अनुत्पत्ति बराबर दे अतणव 
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उत्पक्त कहना ही न बनेगा | ११६ ॥ उत्तर- 
#ना5पिव्यक्तिनिवन्धनो व्यवहार 5व्यवहारों [१२० (१२० 


नहीं, क्योंकि व्यवहार अव्यवहार प्रकट हेाने से सम्बन 
रखते हैं ॥ 


चाहे कारण में अप्रकटरूप से काय. पहले विद्यमान दे, परे 
प्रकट हे।ने से उत्पन्न होने का व्यवहार किया जाता है, ओर प्रकट 
न होने तक उत्पन्न द्वोने का व्यवहा( नहीं हेतता, अतः उक्त शक्ल 
नहीं आ सकती ॥ १२० ॥ 
# नाश! कारणलगय! ॥ १२१ ॥ ( १२१ ): 

कारण में ( काय का ) लीन हेना-नाश है ॥ 

यदि केई समझे की जब 4त्येक काय सद्रूप वा भावरूप ही 
है, तो किसी के नाश का क्या अर्थ होगा ? उत्तर-केवल कारण 
में ए धर 
में कायका लय हे। जाना ही नाश है भावसे अभाव हेजानाल्‍ताश 
नहीं है, न अभावन्न भाव हे जाना-उत्पत्ति है॥ १२१ ॥ 


£ पा स्पयतोउन्वेषणा बीजाइत्‌ । १२२ ॥ ( १२२) 
धोंज ओर अ'कुर के समान परम्परा से खाजना चादिये ॥ 
याद काई कह्टे कि कारण में लय का नाम नाश दे, तो कार्य 

से कारणभी हुवा। इस दशामें किसे कारण कहें ओर किसे कार्य? 

तो उत्तर यह दे कि जेसे बीज से अंकुर, अंकुर से बीज बीज से 
पुनः अंकुर । इस परम्परा में भी प्रथम बीज-"कारण, फिर अंकुर - 
कार्य माना जाता है, ऐसे ही कारण प्रथम और कार्य पश्चात्‌ होने 

बाले के कहेंगे ॥ १२२॥ 

*# उत्पत्तिवद्वाध्दोष: ॥ १२३ ॥ ( १२३ ) 
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अथवा उतत्ति के समान ( अभिव्यक्ति में भी ) देष ( अन 
धस्था ) नहीं ॥ 
जैसे असत्कायवादी उत्पत्ति ओर नाश में अनवस्था देष नहीं 
मानते वैसे ही हम सत्कांयवरादी (सांख्य ) अभिव्यक्ति के भो 
अभिव्यक्ति में स्वरूप ही। मानते हैं अतएव हमारे मत में देप 
नहीं आता ॥ १२३ ॥। | 
अब यह कहेंगे कि चाहे उत्पत्ति वा अभिव्यक्ति से पृ कार्य 
की अनभिव्यता हे; ओर इस के आधार पर नित्य प्रकृति पदार्थ 
भी सिद्ध हे।. तो भी “यह काय है और यह कारण दै ऐसा 
विवेक ज्ञान केसे हा, जब कि देनों एऊ से जान पड़ते हैं ? इस 
के उत्तर में उययागी जानकर साधम्य वेयम्ये प्रकरण का आरम्भ 
करते हुवे प्रथम महूत्व से लेकर महाभूतें तक व्यक्त कार्यों का 
साधम्ये वर्णन करते हैंः-- 
हेतुमद5नित्यम5्व्यापिसक्रियमनेरमश्रितंलिड्रम १ २७।१२४ 
लिड्डच्द्देतुवाला, अनित्य, अव्यापि, सक्रिय, अनेक ओर 
आश्रयवान्‌ होता है ॥ 
कारण प्रकृति में लीन दे जाने वाले हेनिसे महत्तत्वादि पठःत्र 
महाभूतपयन्त कार्य पदार्थों के लिझ्ञ कह्दा गया द्व, उस लिड्ज के 
इतने विशेषण हैं १-कारण वाला हे, २-अनित्य द्वा ३-जो प्रत्येक 
परिणशामि पदार्थों में व्याप न सके ४-क्रिया सहित हे।, ५-संख्या 
में अनेक द्वा, एक अद्वितीय न हो, ६-आश्रित अथात्‌ सद्दारे वा 
आधार बाला हो, निराधार न हो ।! 
इस में “ईश्वर कृष्ण जी” ने सांख्यकारिका में २ विशेपण 
अधिक दिये हैं, यथा- 
हेतुमदउनित्यमश्व्यापि, सक्रियमनेकमाशित लिह्ष्प । 
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सोवयव॑ परतन्त्रं, व्यक्त बिपरीतमव्यक्तम्‌ ॥ १ ।| 
परन्तु साउवयब ओर परन्त्र, ये विशेषण प्रकृति में भी घटते 
हैं इस लिये यद्द कारिकाकार का मत मारी समम में युक्त नहीं 
जान पड़ता ॥ १२४ ॥ 
यदि केई उक्त लक्षणविशिष्ठ महत्तत्वादि मद्दाभूतान्त कार्यों के 
अतिरिक्त कारण का न माने ते उसके उत्तर में कहते है 


#आजजम्याद <भेंदतोवा गुण समोन्यादस्त्सिद्धिः 


प्रधानव्यपदे रांद्ा ॥| १२१ ॥ ( १२५ ) 

अर्जस्य-काये कारण के अन्बय ओर व्यतिरेक से, वा गुणों 
का समानतादि से अभेद होने से उस ( कारण ) की सिद्धि दे, 
अथवा ( शास्त्रों में ) प्रधान शब्द के व्यपदेश ( कथन ) से ॥ 

कारण के गुण कार्य में अन्बय रखते हैं, कारण में जो गुण 
न हों वेकाये म भी नहीं होते, यह व्यतिरेक हुवा, इन देनों को 
आञजस्य कहते हैं, इन अन्बयव्यतिरेक से कारण और काय में ' 

मेद होता दै, 'अथवा यू' कहिये कि गुण के सामाने द्दोने आदि 

से, अथवा शास्त्रमें प्रधान शब्दके निरदेश से जो प्रकृति का पयोय 
है, यह सिद्ध दोताई कि मद्दत्तत्वादि का कारणों प्रकृति दे । महत्तत्वादि 
में परस्पर हंतुमत्वादि साथम्ये दे, उस के विपरीत श्रक्ृति में ंतु 
मत्वादि विशेषण नहीं घटते; अतणब प्रकृति से बिकृतियों ( मह्त्त 
त्वादि ) का वेधम्य दे ॥ १५५॥ और-- 


# त्रियुणाइचेतनत्वादि दयो; ॥ १२६ ॥ ( १२६) 


त्रिगुणवान्‌ होना; अचेतन द्दोना स्त्यादि ( साधग्य ) देनों 
काय ओरे कारण में. है ।। १५६॥ 


प्रीत्यप्रीतिविषादाबैयु णानामश्न्योन्यदेधम्पम१२७।१२७, 


[ ए३ ै 


प्रीति अ्रमीति और विषाद आदिसे गुणों में परस्परवेधम्य है ॥ 

प्रीतिज्सुख इत्यादि, अप्रीति > अग्रसन्नता वा दुःख इत्यादि 
और विपाद”"मोह इत्यादि असाधारण धर्मों से गुणों (सत्व रजस 
तमस्‌ ) में परस्पर विरुद्धधमेता है॥ 

प्रीति, लधुपना; सहदनशीलता, सन्‍्तोष, सरलता, केामलता, 
लज्जा, श्रद्धा, क्षमां, दया, ज्ञान इत्यादि नाना रूप ओर नाना भेद्‌ 
ब्राला सत्वगुण दे, दुःख, शोक, द्वेष, द्रोह, मात्सय, निनन्‍्दा, 
पराभव, चंचलता इत्यादि नाना रूप ओर मेद रजेगुण के हें 
ओर मोह भय, ठगई, नातसर्किता, कुटिल़ता, कृपणुता, भारीपन, 
अज्ञान इत्यादि अनेक नामरूप भेद तमेगुण में हैँ । इस प्रकार 
ये तीनों गुण इन धर्मों से परस्पर विरुद्ध धर्म वाले हैँ ॥ १२७ ॥ 

अब साधम्य ओर वैधम्य देने दिखाते हैँः-- 


# लध्चादिधमें: साधम्य वेधम्यं चगुणानानाम्‌ ॥१२८॥ 
लाघव आदि धर्मों से गुणों में साथम्य ओर वेधम्ये भो दै ॥। 
जब पूब सूत्र में वेधम्ये बता चुके तब इस सूत्र में पुनः 

“चैधम्ये पाठ” व्यर्थ जान पड़ता दै, ओर बेधम्य का कुछ व्योरा 

( विवरण ) भों इस सूत्र में नहीं किया । 

विज्ञानभिक्ष भी इस सृत्रके पाठ (वेधम्य) के प्रामादिक > भूल 
का बताते हैं ओर गुणानां पू् सूत्र में था दी, उसकी अनुवातत्त 
ओर प्रकरण द्वोते हुवे पुनः इससूत्र में भी,गुणानां* पांठ पुनरुक्त 

देने से व्यर्थ दे ।इस पुनरुक्ति पर न तोविज्ञान भिक्त ने, न 

माहादेव वेदान्ती ने, न स्वामी दरिप्रसाद जी ने, और न प० 

आयमुनि जी ने चारटीका हमारे सामने हैं किसी ने कुछ नहीं 
लिखा । जब कि लघुत्व सत्व का चलत्व रजस का ओर गुरुत्व 
तमस्‌ का धर्म है ओर लघुत्व चलत्व गुरुत्व तीनों जिन्न २ हैं तब 
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लघुत्वादि धर्मॉसे [णों में साधम्+ कहां हुआ, किन्तु बेवम्य हुवा 
से पृ सूत्र से ही कहा गया इस सूत्र ने विशेष कुद्च नहीं कहा 
अतः व्यर्थ जान पड़ता दे । किसी अन्य टीकाकार ने भी इस देव 
पर दृष्टि नहीं डाली हां अर्थ में अपनी कल्पना की दे जे। सूत्रर्थ 
नहीं हे, जसाकि विज्ञानभिष्ठु ओर महादेव वेदान्ती कहते हैं कि- 
(ु ई' ८ - «५ 5 &"< 
अयमर्थे;-लघ्वादीतिभाव प्रधानो।नदेश। । लधुलांद 
धर्मण स्वासां सत्तव्यक्तोनां साधम्य , वेधम्य च रजस्त- 
मोम्याम्‌ । ---एवं चञ्च तत्वादिधमेंण सर्वासांरजोथ्यक्तिनां 
छ >> ९ ७ (१ 
साधम्यं, वधम्प च सचतमोम्पाम्‌ ! शोरप पूपेवत्‌ | एच 
गुरुखादिधर्मेण सर्वासां तमोव्यक्तीनां साधम्य, व धम्यें 
च सच्तरज्ोभ्या म्‌ । शेष पूैवदिति ॥। 
इसी आशय का पाठ महादेव वेदान्तीकृत बृत्ति में दे । इनका 
आराय यदढ है कि लव त्व, प्रीति, सहनशीज्ञता, सम्तेोष, सरलता, 
के। मल्ता, लज्जा, इत्यादि जे। प्वसूत्र में सत्वकी अनेक व्यक्तियां 
कहीं हैं, उन में परत्पर साधम्ये है, ओर सत्यव्यक्तियों का रजस 
तमस की व्यक्तियों से वेध्म्यं हैं। इसी प्रत्वर चंचलता, दुश्ख 
शोक, देष इत्यारि रजागुण व्यक्तियों में परस्तनर साधम्ये और सत्व 
था तमोव्यक्तियों से बंधम्य है। इसी प्रकार तमस को गुरुत्व 
माह, भय, नास्तिकता, अज्ञान इत्यादि व्यक्तियों में परस्पर साधम्य 
है ओर सत्व रजस्‌ की व्यक्तियों थे वेधम्य दे ॥ 
बात ते| ठोक दै, पर सूत्र तो गुणानां पाठसे गुणोंके साथम्य 
वैधम्य के कहता दे, और ये टीकाकार एक एक गुण की अनेक 
व्यक्तियों के साधम्य के कहते हैं इस लिये हमारी सम्मति में ठीक 
(नहीं ' अन्य दे! टीकाकार 'पुरुषाथ॑त्त् से गुणोंका साधम्य बताते 
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दै वह बात भी ठीक है कि सत्व भी पुरुष के लिये रजस ओर 
तमस भी । इस अंश में तीनों की सक्षा पुरुष के भोग मोक्ष का 
हेतु देनिमें तीनोंका साधम्य दे, परन्तु सूत्र में पुरुषार्थ का अन्शमान 
भी वर्शान नहीं; उन टीकाकारों ने आदि शब्द से भी पूचसूत्र का 
टोका में पुरुपार्थव्वका संग्रह नहीं किया । 
हां सांख्यकारिका में तो सत्वादि की व्यक्तियां गिनाई हैँ, उन 
में पुरुषाथेत्वादि का कथन है । यथा+- 
सत्ताँ लघुप्रकाशऋ-भिष्टप्रुपष्टम्भकं, चल॑ व्‌ रजः 
गुरु वरणकमेव ठमः-प्रदीपवच्चा थंतेवूत्ति। । १३॥ 
प्रीत्यप्रीतितिपादात्मका$ प्रकाशग्रवृत्तिनियमाथांः । 
अन्योन्या मिमवाश्रय-ज ननभिथुनवृत्त यश्च सुणा:॥१२॥। 
परन्तु यह कारिकाथ द्वा सकता था, सूत्रार्थ नहीं । यह ठीकद्ठे 
कि तीनों गुणोंमें पुरुष के लिये ह्वाना, एक दूसरे का दवाने वाला 
हवाना, आश्रय वृत्ति द्वाना, जननवृत्ति द्वेना, मिथुनबृत्ति. हाना 
इत्यादि से गुणों का परस्पर साथम्य दै परन्तु सुत्रोक्त लघ त्वादि 
से तो साधम्ये नहीं, किन्तु वेधम्य है । इस लिये चाद्दे सब्र टीका- 
कार कारिकेाक्त विषय का कथन ठीक २ करते हैं, परन्तु सूत्र की 
व्यथेता का समाधान उस से नहीं हाता ॥ 


दशनकार जेसे सूक्ष्मदर्शियों से ऐसी पुनरुक्ति और व्यथपाठ 
लिखे जाने की आशा नहीं द्वाती, न जाने किस प्रकार किसने यह 
सूत्र बढ़ा दिया दवा ॥ १२० ॥ 
# उमयान्यत्वात्का्य॑त्व॑ महदादेघंटादिवत्‌ ।१ २६।(१२६) 


देानों (प्रकृति पुरुष) से अन्य द्वाने रूप कोरणसे महत्तत्वादि 
केा कार्यत्व दे जेसे घटादि का ॥ 
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महत्तत्व से लेकर स्थूल भूतोंपरय॑न्त काय हैं. कारण नहीं । क्यों 
कि न तो मदत्तत्वादि प्रकृति हैं, न पुरुष हैं, किन्तु देने से भिन्न 
हैं. अतः वे कार्य हैं ॥१२६॥ और -- 
# परिमाणात्‌ ॥ १३० ॥ ( १३० ) 
परिमाण से ( भी मदत्तत्वादि काय हैं )॥ 
महत्तत्वादि परिमित वा परिच्छ न्न हैं, इससे भी वे काय हें । 
जैसे घटादि परिच्छिन्न और काय हैं ॥ १३० ॥ और-- 


समनन्‍्वयात्‌ ॥ १३१॥ (१३९ ) 
समन्वय से ( भी, महदादि काये हैं )॥ 
कारण के गुणों का काये में अन्वय > समन्वय कह्दाता है । 
महदादि में सत्वादि कारणों के गुण आते हैं इस से भो महदादि 
काय हैं जेसे घटादि में मदाद कारण के गुण पाये जाते हैं, 
जैसो मिट्टी द्वागी बेसा हो उससे घट बनेगा जैसी चांदी वा सुबर्स 
होगा बसे दह्वी उससे कुण्डलादि भूषण बनेंगे।। 
ऐसे ही रजो गुण से राजसी ( बुद्धि महंत ) आदि बनते हैं 
तमोगुण से तामसो ओर सत्व गुण सेसात्विकी | इस से भो 
महत्तत्व ( बुद्धि ) आदि का कार्यत्व सिद्ध है ॥ १३१॥ और-- 


शक्तितश्चेति ॥१३२॥ (१३२) 
शक्ति से भी (मह॒दादि काय हैं) ये कार्येत्व के द्वेतु समाप्त हुवे 
मद॒दादि में प्रकृति से न्यूनशक्ति द्वै क्योंकि प्रत्येक कारण में 
काये से न्यूनशर्क्ति ह्वाती दे मत्तिकादि कारण अनेक घटादि बनने 
की शक्ति रखता दे कारण कि एक देश एक कार्य को बना सकता 
है पर काये का एक देश तो क्या समस्त कार्य भी कारण को पूर्ण 
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नहीं करसकता। इस न्यून शक्ति से भी पाया जाता दै कि 
प्रकृति बहुत है, तदपेक्षया महत्तत्वादि अल्प होने से अल्प शक्ति 
वाले हैँ अतएव काये हैं। सूत्र में इति शब्द इसलिये हैं कि 
महदादिके कार्यत्् सिद्ध करने के जितने द्वेतु देने थे पूरे 
दागये ॥१३२॥ 

यदि कटद्दों क्वि महदादि के कार्यत्व सिद्ध करने की क्‍या 
आवश्यकता थी, क्यों इतने हेतु देकर उनके कार्यत्व साथते में 
श्रम किया ९ तो उत्तर-- 


अतड़ाने प्रक्न ति! पुरुपो वा ॥ १३३ ॥ ( १३३ ) 
उस कार्यत्व की द्वानि में प्रकृति वा पुरुष (मानना पड़ेगा) | 
यदि महत्तत्वादि को कार्यत्व न सिद्ध किया जाता तो ये 
महत्तत्वादि भी या तो परिणामी हेते तो- प्रकृति होते और 
श्परिणामी हाते तो पुरुष। क्योंकि कारण तो दो ही हैं, प्रकृति 
ओर पुरुष । महर्तत्वादि भोग्यहें और बिनाशीहेँ अश्रतःइनको प्रकृति 
वा पुरुष नहीं मान सकते । इस लिये कार्यत्व सिद्ध करना 
ग्रावश्यक था १२७॥। 


यदि कह्टे कि काय कारण दे।नोंसे बिलक्षण मान लिया जाता 
तो क्या हानि थी ? तो उत्तर-- 
अ#तयोरन्यस्वे तुच्छत्वम ॥| १३० ॥( १३४) 
उन दोनों से अन्य हों तो तुच्छता (द्वागी) ॥ 
यदि महदादि के प्रकृति पुरुष से भी अन्य माना जाय और 
काय मी न माना जाय तो तुच्छ ( कुछ नहीं ) मानना पड़ेगा । 


क्योंकि कार्य कारण को छेाड़कर कोई पदाध कुछ दे। नहीं 
सकता ॥ १३४ ॥ 
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इस प्रकार मह॒दादि के कायत्व सिद्ध करके अब काय से 
कारण का अनुमान जो पहले नहीं कहा, कहते हैं:- 

# कार्यात्कारणानुमानं तत्साहित्यात्‌॥ १३५॥ (१३५) 
काय से कारणका अनुमान हे।ताहै उस ( काये ) के साहित्यसे 
काय सदा कारण सहित होता दे इस साहित्य हेतु से काये 

€ महृदादि ) से कोरण ( प्रकृति ) का अनुमान द्वेता हि क्योंकि 

काये कारण से प्रथक नहीं हाता। १३५॥ कारण केसा दै सा 
बताते हैं:-- 
अव्यक्त त्रिगुणाल्लिड्रात्‌ ॥ १३६ ॥ ( १३६ ) 
त्रिगुण लिड्ग से ( प्रकृति ) अ्रव्यक्त है ॥। 
महत्तत्वादि जो त्रिगुणात्मक कांय हैं वे व्यक्त वा स्थूल हैं ओर 
प्रकृति इनसे सूदम दे इस लिये उसका दूसरा नाम अव्यक्त 
है १३६ ॥ 


यदि कद्दो कि जब व्यक्त ( प्रकट ) नहीं तब उस अ्रव्यक्त 
प्रकृति के द्वाने में प्रमाण हो क्‍या दै? काई कह सकता दै कि 
प्रकृति कोई बरतु नहीं ९ उत्तर- 
# तत्कार्यतस्तत्सिद्ेनोपला पः ॥ १३७ ॥ (१३७) 
उस ( प्रकृति) के काय. (महतत्वादि से ) उस की सिद्धि 
द्वेने से अपलाप ( खण्डन वा असिद्धि.) नहीं हे! सकती ॥१३७॥ 
सामान्येन विवादा >््मभावाद्धमंबन्न साधनम्‌ ॥१३८॥ (१३८) 


सामान्यतः विवाद न हेने से ( पुरुष का ) सिद्ध करना 
( आवश्यक ) नहीं, जेसे धमे विषय में ॥ 


पुरुष के सामान्यतः सभी मानते हैं इस में कुछ विवाद नहीं 


([ ६४९ |] 
श्रतः उसकी सिद्धि में यत्न करना आवश्यक नहीं । जेसे धमम 
सामान्य में विवाद नहीं, सभी धमम के मानते हैं॥ १३८ ॥ परन्तु 
सामान्यतः विवाद न द्वोने पर भी विशेषतः विवाद है। केई देह ' 
के। पुरुष मानते हैं, केई बुद्धि के, केई अन्त कारण के, इत्योदि 
शह्ढट निवारण के लिये पुरुषका देहादि से प्रथ क्‌ निरूपणाथे कहते 
हें कि- 
शरीरादिव्यतिरिक्त: पुमान्‌ ॥१३६॥ ( १३६) 
शरीर ( मनबुद्धि ) आदि से पुरुष भिन्न है ॥१३६॥ क्योंकि 
# संहतपरार्थत्वात्‌ ॥ १४० ॥ ( १४०) 
संहतों ( प्रकृति महदादि ) के परा्थ द्वोने से ( पुरुष इन से 
भिन्न है )॥ 

इसी अध्याय के सूत्र (६६ ) “संहतपराथेत्वात्पुरुषश्य!' में 
यही हेतु दे चुके हैँ ओर उसकी व्याख्या हम बहां कर आये हैं, 
यहां प्रसद्ञ आजाने से पुनः बही द्वेतु फिर देना पुनरुक्ति दे।प 
नहीं है ॥। १४० ॥ दूसरा हेतु यह है :-- 

# त्रिगुणा दिविपर्ययात्‌ ॥ १४७१ ॥ ( १४१ ) 
त्रिगुणादि के विपरीत द्वाने से ( भी पुरुष भिन्न है ) || 
शरीरादि त्रिगुणात्मक हैं, अचेतन हें. अविवेकी हें, पुरुष 

हसके विपरीत त्रिगुण रहित, चेतन, विवेकी इत्यादि विशेषण 
विशिष्ठ है, अतः वह शरीरादि से अतिरिक्त दे ॥ १४१ ॥ तीसरा 
हेतु यह है कि; -- 

# अधिष्ठानाच्चेति ॥ १४२ ॥ ( १४२ ) 
अधिध्ाता हे।ने से ( भी पुरुष देहादि से भिन्न है ) इति ॥ 
पुरुष देहादि पर अधिष्ठाता है, अतः बह स्वयं भिन्न है। 


[ ७० 
इति शब्द इस बिषय के हेतुओं की समाप्रि के सूचनाथे है ॥१००॥ 
अब अधिष्ठाता हेने में हेतु देते हैंः-- 

# भोक्तमावात्‌ ॥ १४७३ ॥ ( १४३ ) 
भोक्ता द्वेनि से ( पुरुष अधिष्ठाता है )॥ १४३॥ ओऔर-- 

# केवल्याथ प्रवृत्तश्व ॥ १७४ ॥ ( १४४ ) 
मोक्ष'के लिये प्रवृत्ति ह्वाने से भी ( पुरुष अठिष्ठाता है ) ॥ 
यदि पुरुष अधिष्ठाता न द्वोता तौ देहरूप द्वोने से देद्द के 

छोड़कर मोक्ष की इच्छा न करता । इच्छा करता है, इस से पुरुष 
देहादि का अधिष्ठाता है; देद्दादि नहीं ॥ १७४ । 

# जड़प्रकाशोपोगात्प्रकारशा। ॥१ ४५) (१४५४) 
जड़ में प्रकाश (ज्ञान ) के अयोग से ( पुरुष ) प्रकाश (ज्ञान) 

स्वरूप दै ॥ 
अथवा-जड़ प्रकाश (भोतिरु प्रकाश ) के योग न देने 
से पुरुष अभोतिक वा अप्राकृत प्रकाश /ज्ञान) रूप दै ॥१४५॥ ओर 


निु णत्वान्न चिद्धमा || १४७६ ॥ ( १४६ ) 
निगु ण॒ हेने से ( पुरुष ) चिट्धर्म्मा ( चित ) नहीं है ॥ 
पुरुष निगुण है, उस में सत्य रजस्‌ तमस्‌ नहीं अतः चित्त 


शआआादि के समान चेतनता के श्राभास रूप धमंवाला नहीं, किन्तु 
चिद्रूप वा झानरूप द्वी है।। १४६॥। 


यदि कट्देा कि “मैं जानता हूं? इत्यादि व्यवहार से चित्त के 
धर्मा के। पुरुष में देखते हैं. तब बह निगु ण॒ केसे हा सकता है 
तो उक्त र< 


# श्रत्या सिद्धस्य नाअ्पलोपस्तप्परत्यच्षबोधात्‌ ॥१४७॥ १४७ 


( ७१ ) 


श्रति से सिद्ध ( निगु णत्ब ) का अपलाप ( खण्डन ) नहीं 
है सकता, उस का प्रत्यक्ष से बोध हे।ने पर भी ॥ 

यश्मपि प्रत्यक्ष में पुरुष ऐसा व्यवहार करते हैं कि में कृश हूँ 
में मोटा हूं, गोरा ह', काला हू' इत्यादि तथापि यह कथन अविवेक 
से प्रत्यक्ष में सुनने कहने में आरहा है, इतने से असंगोहद्वा5्यंपुरुष 

रण्यक उपनिषद्र अ० ६। ब्रा० ३। १५ इत्यादि श्र ति 
प्रतिपादित निगु ण॒त्ब का खण्डन नहीं कर सकते ॥१४७॥ क्योंकि- 

# सुपुप्त्याध:सा च्षित्वम !१४८॥ (१४८) 

सुषप्या द का साक्षी द्वाना न बनेगा ॥ 

यदि पुरुष असंग निगु ण न है| ते सुषप्ति गहरी नींद सोकर 
उठकर जे। कहता है कि “सुखमहमस्वाप्सम» में सुख से सोया । 

स्यादि साक्षीपना पुरुष में न बनेगा। क्योंकि सुपप्ति आदि में 

गुण तो लीन हे जाते हैं ॥१४८॥। 

# लन्मादिस्यचस्थातः पुरुषपहुत्वम्‌ ॥१४६।। (१४६) 
जन्म आदि व्यवस्था से पुरुष बहुत हैं, (ऐसा सिद्ध हता है) 
एक देह के त्याग कर दूसरे देह में जाने से पुरुष के जन्म 

मरण का व्यवहार है, यदि पुरुष एक विभरु सबंव्यापक हेता है तो 

देह से निकलना, आना जाना आदि व्यवस्था न हे।ती । द्वोती है 
इससे पाया जाता दै कि पुरुष बहुत, अनेक असंख्य हैं, एक 
नहीं ॥१४६॥ पूवेपक्ष- 
# उपाधिमेदेष्येकस्य नानायेग आकाशस्णेव घटादिभि:१५० 
उपाधि भेद में एक के भी अनेक ( नाना ) पन है। सकता 
है, जेसे घटादि ( उपाधियों ) से आकाश के ॥ 
अर्थात्‌ जेसे आकाश एक दै, पर घट पट मठ झादि उपाधि 


[| #२ | 


भेद से घटाकाश पटाकाश मठाकाश इत्यादि बहुत्व आकाश में 
दा सकते हैं वेसे ही एक पुरुष भी अनेक अन्तःकरणोपाधि9भेद 
से बहुत माने जा सकते है, तब जन्मादि व्यवस्था से भी पुरुष 
बहुत्व मानना ठीक नहीं ॥ १०५ ॥ उत्तरपक्त- 
उपाधिमिधते, न तु तद्ान ॥ १४१ ॥ ( १४१ ) 

उपाधि भिन्न २ द्वाती है. न तु उपाधिमान ॥ 

उपाधिक्ृत भी पुरुषके बहुत्व नहीं बन सकता, क्‍योंकि उपाधि 
अनेक द्वोने पर भी उपाधिमान्‌ पुरुष तो एक ही रहा, फिर एक में 
किसी का जन्म, किसी का मरण इत्यादि व्यवस्था केसे बनेगी ? 
अतः जन्म मरणादि व्यवस्था बहुत पुरुष मं।नने पर हीं ठीक हे। 
सकती दै ॥ 

आजकल जे न«ीन वेदान्ती लेग उपाधिकृत ब्रह्म के जीवत्व 
ओर अनेकत्व बताया करते हें, उसका खण्डन इन सत्रों में भले 
प्रकार द्वा गया दै। काई केाई लेग कहा करते है" कि वास्तविक 
वेदान्त में ती जीव प्रह्मकी एकता वा अभेद ही द्वे स्वामी दयानन्द्‌ 
सरस्वतीजी ने खेंचतानसे भेद बताया ओर उन वेचारे वेदान्तियों 
के। नवीन वेदान्ती कह दिया दै । परन्तु हम देखते हैं कि “विज्ञान- 
भिक्षु” जी ने भी इन सूत्रों के सांख्य प्रवचन भाष्य में ऐसे अभेद 
वादी एकआानन्‍्तवादि वेदान्तियों के “नवीन वेदान्ती” कहकर उन 
का खण्डन किया है । यथा- 


यदपि केचित्‌ नवीना वेदान्ति ब्र्‌ वा आहुः -एकस्ये- 
वात्मनःका यंका रणो प|धिषु प्रतिबिम्बानि जीवेश्वरा:प्रति- 
बिम्बानांचान्योन्यं भेदाज्जन्माइखिलव्यवहारेपपत्ति: 
तदप्यसत्‌ ॥ 


[ ७३ ] 


की जे कि केाई अपने के वेदान्ती कहने वाले नवीन” कहते 
हूँ # एक ही आत्मा के काये क'रण उवरांधियों में प्रतित्रिंस्च ७ 
जीव ईश्वर हैं और प्रतिबिम्बों में आपस में भेद द्वाने से जन्मादि 
सब व्यवहार सिद्धि दै, यह भो 'असत्त' कै 

आगे विज्ञानभिक्षु जी ने इस मत के असत हेने में द्देतु दिये 
दें और लम्बा व्याख्यान किया दै जे। ग्र थ बढ़ाने के भय से हम 
ने उद्धत नहीं किया, केबल यद दिखला दिया है कि ख्ामों 
दयानन्द से पहले भी विज्ञानभिश्लु जेंसे लेग इनके नत्रीन 
वेदान्ती बतागये और इनके एक्रात्मवाद का खण्डन कर गये हैं । 
# एवमेकत्वेन परिवत्त मानस्य न विरुद्ध धर्मांध्यासः १४२ 

-इस प्रकार एक भाव से सत्र वर्तेमान ( पुरुष ) के विरुद्ध 
घर्मा का अभ्यास नदी बन सकता ॥। 

अर्थात्‌ यदि पुरुष एक ही दवा तो फिर कोई पुरुष सुखी केई 
दुःखी इत्यादि परस्पर विरुद्ध धर्मों का व्यवह्दार जा प्रत्यक्ष देखा 
जाता है नद्दीं बन सकता । तब बहुत पुरुष मानना द्वी ठीक है ॥ 

यदि कद्ठो कि सुख दुःखादि बुद्धि के धमे पुरुष में आरेपित 
मात्र हैं वास्तविक नहीं, इस कारण एक पुरुष मानने में कया दे।प 
है? ता उत्तर- 
# अन्यधर्मत्वेडपि नाउ5रोपात्त रेवद्धिरेकलात्‌ ॥१५३॥ 

अन्य का धम दाने पर भी आरोप से उस ( सुखी दुखीपन ) 
की सिद्धि नहीं, एक देने से । 

यदि सुख दुखादि के। श्रन्य का धम अर्थात्‌ बुद्धि का धम दी 
माना जावे और पुरुष में केवल आरेफपमसात्र से सुख दुःख माने 
ते भी विरुद्ध धर्मों ( सुख दुःखादिकोां ) की व्यवस्था न बनेगी' 


[| ७७४ | 


क्योंकि ( एकल्वात्‌ ) आरिप का अधिष्ठान ( पुरुष ) एक द्वोने से 
इस विषय में श्रीमान्‌ स्वतन्त्रचेता विशञानसिक्षु का वचन 
भाष्यांश देखने योग्य दे | वे कैसा रप्ट्र अं तवाद का खण्डन 
करते हें कि-... .. । 

हमां बन्धमोक्षादिव्यवस्थानुपपर्िसूदमामउब दुध्वैवा 55धुनिका 
वेदान्तित्रुवा उपाधिभेदेन बन्धमोक्षत्यवस्थामकोस्म्येअ्प्याहुस्‍्ते 
अप्यपनेन निरसस्‍्ता: | येडपि तदेकदेशिनइमामेघाउनुपपत्ति पश्यन्त 
उपाधिगतचित्मतिबिम्बानामे बबन्धादी न्याहुस्तेत्वती वच्नन्ता: । उत्ता 
द्भेदाभेदादिविकल्पो5सहत्वात्‌ । अन्तःकरणत्य तदुज्ज्वलितत्वा- 
दिव्यत्रोक्तदेषाच्च । ऊंच वेदान्तसूत्रे क्यापि सब स्मनामत्यन्त- 
क्यमे।क्तम रत, प्रत्युत- भेदअ्यपदे शाच्चान्यः । * अविक तु॒भेद- 
निर्देशात' । 'अशो नानाव्यरदेशात्‌ इत्यादिसजेमदउक्त: । 
श्रत आधुनिकानाम5च्छेदप्रतिबिभ्यादिवदी अपसिद्धान्ता एवं । 
स्वशास्त्राउनुक्तसंदिग्धार्थेबुसमानमन्त्रसिद्धान्तस्थेबसिद्धान्तत्वाच्चे- 
स्यादिकन्रद्म मीमां साभाष्ये प्रतिधादितमस्‍्मामि:॥ ( सांख्यप्रवचन 
काशी भारतजीबन प्रंघ सं० १६४६९ ) 


तालये-इस बन्ध मोक्षादि व्यवध्या की असिद्धि के जे 
सूक्ष्म है.न जान कर द्वी नवीन आधुनिक वेदान्तित्रुत्न लोग एका- 
त्मबाद में भी उपाधि भेद से बन्ध मोक्ष व्यवस्था कहते हैं । वे 
लेग भी इस ( सूत्रोंक्तद्ेतु ) से निरुत्तर हुवे । और जे। उनके एक 
देशी लेग इसी अनुपर्पत्ति के देखते हुय, उपाधिगत चित्पति- 
बिम्बों के बन्ध मोक्षादि कद्दते हैं वे तो अत्यन्त अम में हें। 
उक्त भेद अभेद्‌ आदि विकल्पों के न सद्दार सकने से ओर अन्तः 
करण के उस ( चित ) से प्रकाशित द्वोने में भी उक्त दोष से। 
किंच- किसी भी वेदान्त सूत्र में सब आत्माओं के अत्यन्त 
एकता नहीं कदी दे, प्रत्युत-“मभेदव्यप०» अधिक तुभेद नि०! 


| ७४५ ै 


'अशोनानाव्य०” इत्यादि ( बेदान्त ) सूत्रों स भेद कहा है। इस 
कारण थआधुनिकों (नवीनो)के अयच्छेददार, प्रतिबिम्बबाद इत्यादि 
बाद अ्रपसिद्धान्त ही हैं। हमने ब्रह्म सीमासा 'बेदास्त) के भाष्यमें 
प्रतिपादन किया है कि अपने शास्त्र में न*कहदे हुये संदेदयुक्त 
बिषयों में समान शास्त्र का सिद्धान्त ही ( अपना ) सिद्धान्त 
हे।ता दे इत्यादि ॥१५३॥ 

यदि कट्टो अद्ठ तश्रुतियों से विरोध आवेगा ९ तो उत्तर 


# नाउद्ब तश्रतित्रिराधो जातिपरतात्‌ ॥१४५४॥ (१५४४) 
जातिपरक हैने से अद्वे त श्रतियों से बिराध नहीं | 


जा श्रुतियें आत्मा वा पुरुष के अद्व त होने का प्रतिपादन 
करती हैं उनमें आत्मा आत्मा वा पुरुष पुरुष सब एक जाति के 
( एक से ) एकत्व वा अद्वेत कहा द्वे, स्वरूप से एकत्व वा श्रद्ध त 
नहीं। इस कारण पुरुष नानात्व में उन अठ्व त श्रतियों का विरोध 
नहीं आता। देखना चादिये कि सांख्याचाये श्रीकपिल भुनि श्रति 
बिराध ( वेद्बिरोध ) का केसा परिद्वार करते हैं जिससे उनकी 
वेदों पर श्रद्धा ओर आस्तिकता कसी स्पष्ट प्रताशमान दै । इसपर 
भी जे सांख्यकार के। नास्तिक ( वेदनिन्दक ) कहते हैं बे कितनी 
बड़ी भूल करते हैं। इस सूत्र का भी अन्य इस 4करणोक्त सूत्रों 
के अनुसार यद्दी तात्पये है इस बात के विज्ञानभिक्षु का प्रवचन 
भाष्य और भी स्पष्ट करता दै देखिये- 

नत्वे८ पुरुषनानात्वे सति--- 

एक एब द्िि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः 

एकधा बहुधा चेब दरृश्यते जल चन्द्रबत्‌॥*.॥ 

'नित्यः सबंगतें झ्ात्मा कूटर्थे। देषबजितः 

एकः स #िदच्यते शक्तया मायया न स्वभावतः ॥5॥ 


[ ५४६ ] 


इत्याद्या: श्रःतस्मतय आत्मकत्वप्रतिपादिका नेपपचथ्चन्ते 
तत्राह-“नाइ तश्र तिविरोधो”” आस्मक्यश्रतीनां विरे।घस्तु 
नास्ति, तासां जातिप्रतात्‌। जाति; सामान्यमेकरूपत्वं 
तंत्रंवाउड्ठ तश्र तीनां तात्पर्यात्‌ न खड5खगडसत्वे, प्रये।जना- 
ध्मावादित्यथे। | जातिशब्दस्य चकरूपाथेकत्वमुत्तरसघ॒त्रा लू 
व्यते । यथा श्र तजांतशब्दस्यादरे-'आत्ता इदमेक 
एवा5्ग्र आसीत्‌ । सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ । एकमेव्राड 
द्वितीयम्‌” | इत्याद्याधद्व तश्र त्युपपदकतयवद्चत्र व्याख्ये 
यम जातीपरत्वात्‌ विजातीयद तनिषंधपरत्वादित्यथः 


( इत्यादि ) | 

तात्यय-शब्डढा, इस प्रकार पुरुष बहुत मानने पर ''एक एवं हि 
भू०” इत्यादि श्र ति स्मृतियें जे आत्मा ( पुरुष ) के एकत्व का 
प्रतिपादन करती हैं, न घटेंगी ? इसमें उत्तर-(नाइठ त०) श्रात्मा 
के एक भाव वाली श्रतियों का विराध ते नहीं है क्योंकि वे जाति 
परक दहें। समानता, एकरूपता " जाति दै उसी में श्रद्वेत श्रतियों 
का तात्यय द्वै, अखण्डत्बव में नहीं क्योंकि अखगण्डता के प्रतिपादन 
का वहां प्रयोजन नहीं। जाति शब्द का एकरूपता श्रथ्थ है यह 
अगले सूत्र ( विदितबन्ध० १५४ ) से प्राप्त हवाता दे , इस यथा 
श्रत जाति शब्द .के आदर में “अआत्मइद०”' “सदेव सौ०” 
“एकमेवाद्वि' इत्यादि श्र्‌तियों की उपपत्ति करते हुवे ही सूत्र की 
व्याख्या करनी युक्त दे, जातिपरक देने से अथात विजातीय 
श्वेत के निषध मात्र में तालये दाने से ॥ 

इत्यादि बिज्लञानभिक्षु जी ने भी विस्तार में लिखा दे जिसमें 
रे थोड। दमने यहां उद्धृत किया दै। यद्यपि विज्ञानभिक्षु की इस 


[ ७७ ] 
अंश में हम सद्यानु भूति वा पुष्टि नहीं करते कि जो श्रतिय उन्होंने 
लिखी हैं वे वास्तव में श्रुति ही हैं वा नहीं, अथवा उन में जाति- 
परक श्रद्टत प्रतिपादित ही है या नहीं । क्योंकि हमारी समम में 
तो इन वचनों में परम पुरुष परमात्मा का एकत्ब प्रतिपादित ड्टै 
जो कि सजातीय भेद से भी शून्य है। परन्तु हमने इस प्रवचन- 
भाष्य के इस अंश म पोषक देख कर प्रस्तुत किया दे कि अद्दत 
ब्रह्ममादि नवीन वा आधुनिक वेदान्ती जो सांख्य शास्त्र के नाध्तिक 
कहते और अभिन्न निमित्तोपादान कारण केवल एक ब्रह्म ही के 
चस्तु ओर तदन्य सब जगन औरे पुरुषों (जीवात्माओं) को भी 
मिथ्या कहा करते हैं वे लोग विज्ञानभिश्लु जी से ही शिक्षा लेकर 
अपना अग्रह वा दृट दोईड । हमारे मत में तो 
यस्पिन्सवाणि भूतान्यात्मेवराभ्द्विजानतः । 
तत्र के माहः के शेक एकलमनुप्श्यत३|।यजु:७ ०।!७॥ 
इत्यादि भ्र्‌ तियों में जे। पुरुष का एकत्व कद्दा दै, उस के 
जातिपरक कहने में सूत्र का तालय दै ॥ १५७ ॥ 
# विदितवन्धका रणस्य रृष्टथा तद्रूपम््‌ | ११५५ ॥ (१५५) 
जिसने बन्ध का कारण (अविवेक) जान लिया उस की दृष्टि 
से (पुरुषों का) एक रूप है ॥ 
अर्थात विवेकी पुरुष अन्य सव पुरुषों की चेतना के एऋसी 
जानता हुवा सब तद्रूपनएकसापन के जानतो दै ॥ १५४४ ॥ 
यदि कहद्दे कि तद्रूपता द्वाती तो सबको प्रतीत होती? तो 
उत्तरः- 
# न न्ये।5द४+ चन्चुष्मतामनुपलम्भ; ॥ १५६ ॥ (१५६) 
अन्धों के! न दीखने से समाखों के अनुपलब्धि नहीं द्वातो ॥ 


[ ७८ ) 

यदि विवेक चक्षुरहित अ्रविवेकियों के पुरुषों की तद्रूपता 
नहीं दोखती तो इससे यह सिद्ध नहीं होताकि ब्िवेक के आंखों 
वाले समाखों के भी तद्रूपता की उपलब्धि न द्वा॥ इस सूत्र का * 
पाठ कई पुस्तकों में 'नान्धरष्य्था! ओर कई में “नान्धाइदृष्टया' 
देखा गया, अतः हमने दूसरे पाठ के दी अ्रः्या समझ कर आदर 
दिया है ॥। १५१॥ 

अनचामदेवा दियुक्तों ना$द् तम्‌ ॥ १५७ ॥ (१५७) 

वामदेव आदि मुक्त हुवा, इस से अद्वेत नहीं रद्द ॥ 

यदि पुरुष अत ट्वाता-एक ही पुरुष होता तो यह न कहा 
जाता कि बामदेवादि की मुक्ति हुई | क्योंकि तब तो १ वामदेव 
की मुक्ति में सब की ही मुक्ति है जाती ॥ १५७ ॥। 

यदि कट्ठा कि अभी तक वामदेवादि किसी की मुक्ति नहीं हुई 
ऐसा मानने में क्या हानि दै १ तो उत्तर-- 
अझनादावद्य यावद5मावादुभविष्यद प्येवम्‌ ।। १ ४८।।( १५ ८) 

अनादि (काल) से अब तक (किसी की मुक्ति ) न द्वोने से 
भविष्यत (काल) भी ऐसा ही द्वेगा ॥ 

जव कि अनादिकाल से अनेक सृध्ति ओर प्रलयों में आज 
तक किसी बामदेवादि की मुक्ति न हुई माने तो भविष्यत में भी 
क्या द्वाना दै इससे तौ मुक्ति का सदा अभाव आवेगा १ अतः यह 
ठीक नहीं कि बॉमदेवादिं किसी की मुक्ति अब तक नहीं हुई और 
इस लिये यह भी टीक नहीं कि पुरुष एक ही डे किन्तु यही ठीक . 
है कि पुरुष अनेक हैं ओर उन में से बामदेवादि कई मुक्त द्वा गये, 
शेष बन्ध में हैं ॥ १५८ ॥ 

यदि कट्टा कि अनेक पुरुष मानने में भी यद्दी देष आावेगा 
कि अनादि काल से अनन्त कालतक मुक्ति द्वेतिहुबे समय आवगा 
कि संसार का स्व था उच्छेद हे। जाय, सब के मुक्त द्वोने पर 
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संसार कैसे रद्देगा ? तो उत्तर- 
#हदोनीमिव सर्वत्र नात्यन्तोच्छेद; ॥ १५६ ॥ (१५६) 

जैसे अब तक (संसार का) अत्यन्तोच्छेदन हुवा वेसे सब 
कालों में न द्वागा ॥ 

यदि मुक्त पुरुषों की पुनरावृत्ति न द्वाती तो आगे भविष्यत्‌ 
में हो क्‍यों ? अभी संसार का उच्छेद द्वा जाता, क्योंकि श्रनादि- 
काल भ्रवाह में सब मुक्त द्वा जाते । परन्तु श्रव तक उच्छेद नहीं 
हुवे, इस से श्रनुमान द्वाता है कि सब कालों में अत्यन्ताच्छेद 
कभी नहीं हुवा, न दे, न हवागा || पाठक यह देखकर अत्यन्त 
बकित होंगे कि विज्ञानमिक्षु जी केसा स्पष्ट कहते हैं कि- 


“सर्वत्र काले बन्धस्यात्यन्तोच्छेदः कस्प:पिप सो नास्ति ॥ 
सब काल में बन्ध के। अ्रत्यन्तेच्छेद किसी भी पुरुष का नहीं 
होता ॥१५५॥ 


यदि कहे! कि पुरुषों को मुक्ति के व्यवस्था करने वाला कोन 
है, जिसने संसार चक्र चलाया है जिसका उच्छेद कभी नह हे।ता ? 
तौ उत्तर- 
& व्योवृत्तोभयरूप! ॥ १६० ॥ (१६०) 
के उभय (दोनों-बद्ध मु क्त) रूपों सें विलक्षण भिन्नस्वरूप (ईश्वर) 
| 
# साचात्संबन्धात्सांचित्वम्‌ ॥| १६१ ॥ (१६१) 


साज्ञात्‌ संबन्ध से साक्षित्व है ॥ 


बह बढ़ पुरुषों ओर मुक्त पुरुषों दोनों से साज्षात्‌ व्याप्य 
व्यापक संचन्ध से केवल साक्षी है, जेसा कि ऋग्वेद १।१३४। 
२० में कह्दा है छि- रा 


[ ८० | 
दवा सुपणा स्युजा सुखाया समान वृक्तं परिषस्वजाते । 

तयोरन्य:पिप्यलस्वाद्दात्य5न श्नज्ञा बन्ये। अभिचाकशो ति ।। 

दो सुन्दर शुद्ध चेतन स्वरूप, साथी व्याप्य व्यापक संबन्ध 
युक्त, परस्पर मित्र, अनादित्य में समान बृक्तल्‍छेद्य भेथ परिणामी 
अव्यक्त प्रकृति के साथ लिपटे रद्दने बाले जोब ईश्वर हैं , उन 
दोनों में से १ जाबात्मा प्रकृतिन्बृक्त के स्वादु फल भोग्ता दे और 
दूसरा ईश्वर अभाक्ता केवल साज्षि मात्र दे ॥ १६१॥ और - 

# नित्यमुक्तत्वम्‌ ॥ १६२॥ ( १६२ ) 
. नित्य भुक्तत्व दै ॥ 

परमेश्वर के नित्यमुक्ति द्वै अन्य पुरुषों की मुक्ति तो समय 
विशेष में द्वातीहै, मुक्ति की प्राप्ति से पूतर बन्ध कोटि में है, परन्तु 
ईश्वर नित्य म॒ुक्तदै, वह बद्ध से मुक्त नहीं हुवा है॥। १६२॥(१६२) 

# ओदासीन्य चेति ॥ १६३ ॥ ( १६३ ) 

ओर उदासीनता दै ॥ क्‍ 

उस की ज्दासीनता द्वी नित्यमुक्तता का हेतु है, यदि वह 
जगत के फल भोगें में सक्‍त हता तो नित्यमुक्त न रह सकता 
परन्तु उदासीन द्वोने से न उस के राग है न 6 प दै ॥ १६३ ॥ 

यदि कद्दो कि राग के बिना परमेश्वर जगत का कर्त्ता केसे 
दहै। सकता दे १ तो उत्तर-- 


# उपरागार्कत त्व॑ चित्सांनिध्यात चित्सान्रिष्यात्‌ ।१६४॥ 


उपराग से कर्तापन दै, चित्सांनिध्य से ॥ 
जीवात्मा पुरुषों और भ्रक्ृति में व्यापक द्वेने से परमेश्वर का 
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उपराग इन में है, बस उपराग मात्र से उसे कंत्तापन है। यदि कहो 
कि उपशग तो साकार पदार्थों में प्रायः देखा जाता है, परमेश्वर 
तौ निराकार दे, उसका उपराग कैसे हुवा तौ उत्तर यह दै कि 
ईश्वर की चेतनता की व्यापकत्व से समीपता द्वोाना दी उपराग 
जानिये। जेसे सू्े की धूत के सांनिध्य माश्रसे फेई बृत्ञ बनसति 
ओषधि उगते, कोई सूखते केाई फलते, केई फूलते हैं. परन्तु सूचे 
को किसी से रागढ ष नहीं दै, न सूये किसी के द्वंष से सुखाता, 
न किसी के। राग से उगाता, फुलाता, फलाता है, सब अपने २ 
स्वग॒तभेदमिन्न परिणोमों के अनुसार श्रागे आगे परिणत देते 
जांतेहेँ । बेसे दी पुरुष भी अयने २ कमोनुरूप फल भोगार्थ तेयार 
हुवे २ अपने कर्मों से प्ररित हुवे ईश्वर के व्यापकत्वरूप सांनि- 
ध्यमात्र से मित्र २ विलत ॥ फल भोगने के जगत में नाना नाम 
रूपों के धारण करते हुवे घूमते हैं इसमें ईश्वर को करों स्व 
मानते हुवे भी उदासीनता से रागद्व षादि दे।ष नहीं लगते ॥ 

सत्र १६० से १६४ तक अन्तिम सूत्रों के। अन्य टीकाकारें 
ने पुरुषों ( जींवात्माओं ) पर लगाया है परन्तु सूत्रों में आये हुवे 
नित्य मुक्तादि विशेषणों से बहुत स्पष्ट है कि ये सूत्र ईश्वर का दी 
बर्णन करते हें ॥ 

अध्याय समाप्तिसूचनाथ “चित्सांनिध्यात्‌ ” पद्‌ दे बार रक्खा 
गया है ॥ 

देयदाने तग्रे।इंतू इति व्यूध्य यथाक्र नम । 
चत्वारः सस्त्रमुख्याथां अध्यायेसिमन्प्रप श्चिता: ॥१॥ 


१ देय, २ दवा 4, ३ देयदेतु, ७ द्वानद्ेतु इस व्यूह से ऋमपूवऋ 
इस अध्याय में शास्त्र के चार ४ मुख्याथे कद्दे गये ॥ १६४ ॥ - 


एम. ग्यवकाक 


ओ रेम्‌ 
अथ द्वितीयेाषथ्यायः 


प्रथमाधथ्याय में प्रकृति, उसके काये मद्दत्तत्वादि पुरुष 5 
जीवात्मा ओर परमात्मा का वर्शन करके ठवितीय अध्याय में 
प्रकृति का परमेश्वरोधोनत्व, जीवात्माओं के भोग मोज्षार्थ दाना 
ओर अन्य तत्वों का कुछ विस्तार से बणेन आरम्भ करते हें। 
वदयमाण प्रथम सूत्र में प्रथमोध्याय के अन्तिम घृत्र से कतू त्वम्‌ 
पद्‌ की अ्रनुबृत्ति दै- 

# विमुक्तमोत्चार्थ स्वार्थ वा प्रधानस्य ॥१॥ (१६५) 

प्रकृति का ( कत्त तव ); पुरुष की मुक्ति के लिये है वा अपने | 
लिये 

प्रथमाध्याय के अन्तमें जे कह्दा था कि चित्सांनिध्य से प्रकृति 
में कतृ त्व है, उसपर पूछते हैं कि प्रयोजन क्या है, जगत्‌ क्‍यों 
रचा जाता है ९ जीवों की मुक्ति के लिये वा प्रकृति के अपने 
लिये ९ उत्तर- 

# विरक्तस्य तत्सिद्धेः ॥२॥ (१६६) 

बिरक्त के उस (मोक्ष) के सिद्ध दाने से । 

रागरहिद पुरुष के दी मोक्ष संभव दे श्रतः पुरुष की मुक्ति 
के लिये प्रकृति ले जगत रचा जाता है। लेग पूछे गे कि जगत 
के जन्म मरणों खे छूटने का नाम ते मुक्ति है, फिर जगत की 
उत्पक्ति के जीवों के मोक्ष के लिये बताना तो उल्टी बात हुई ? 
उत्तर- नहीं, जीव अपने कर्मों का भोगकर दी मोक्ष पा संकते 
ओर कर्मो' का भेग अर्थात कमे फले का भुगतान रइृड्टि के उत्पन्न 
देने से दी हे! सकता है; अतः सृष्टि की उत्तस्ति वास्तव में भाग 
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ओर मोक्ष देनों का साधन दै, यदि पुरुष सृष्टि में आकर पृथे 
कर्मा का फल भागकर मुक्ति पाने का यत्व करे ते॥ 
ऐसा द्वी येग दशन २। १८ में (प्रकाशक्रि० भेगायवर्गार्थ' दृश्यम) 
क॒द्दा है ॥२॥ 

यदि कद्ठा कि सष्टि की उस्त्ति यदि मोक्ष के लिये होने से 
मुक्ति का कारण दे तो एक वार की हो सृष्टि से सत्र जीवों के 
भाग मोक्ष सिद्ध दे जाते, पुनः पुनः सृष्टि क्यों द्वाती दे ? तो 
उक्तर-- 

# ने श्रवणमात्रात्तत्सिद्धिरनादिवासनाया 
बलबंखात्‌ ॥३॥ (१६७) 

अनादि वासना के बलवती होने से केवल श्रवण से क्ष्स 
( मोक्ष ) की सिद्धि नहीं हे। सकती । 

अनादि वासना जे वेराग्य की रोकने वाली दे वह बलवबती है 
इसलिये केवल भ्रवण मात्र से एक वार में सब के पर वैराग्य 
उत्पन्न नहीं द्वेता कि हम केबल पूृव कृत कर्मों का फल भागकर 
निमट जावे' ओर सब के सब एक साथ एक ही सृष्टि में मुक्ति 
संपादन करले'; किन्तु अनेक जन्मों प्रत्युत अनेक सृष्टियोंमें किये 
पुण्यों के संचय से कभी कठिन से किसी एक पुरुष को मुक्ति 
प्राप्त दाती दे । भतः केवल एक वार की सृष्टि से निज्टारा वा 
छुटकारा नहीं मिल सकता ॥३॥ अथवा-- 


# वहुभृत्यवद्धा प्रत्येकम्‌ ॥४॥ (१६८) 
बहुभृत्य वाले के समान श्रत्येक € जानो ) 


जेसे. एक गृद्त्थ के स्त्रा पुत्रादि भरण पोषण येग्य बहुत 
भृत्य हे ते बद एक एक का भरण पोषण करे तब भी बहुत सा 
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भोजन वस्त्रादि चाहिये इसी प्रकार जीवात्मा बहुत हैं. ओर एक 
प्रकृति से सृष्टि रचकर उन जीवात्माश्रों में से प्रत्येक के भाग 
मोक्त का अवसर देना दे इसलिये एक बार की सृष्टि सब जीवा- 
त्माश्रों के भाग मोछ्त केा पयाप्त नहीं हे सकती अतः बार बार 
सृष्टि और प्रलय किये जाते हैं ॥४॥ 
यदि कहद्दो कि “तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाश: संभूतः” लै० 
ब्रह्मानन्द बल्‍ली अनु० १॥ इत्यादि वाक्यों से तौ परमेश्वर का 
जगत्सष्टा द्वाना पाया जाता दे तब श्रकृति से जगद्बचना मानी 
जावे ९ उत्तर-- | इ 
# प्रकृतिवास्तवे च पुरुषस्याध्याससिद्धिः ॥५॥ (१६६) 


प्रकृति के वास्तविक ( उपादान ) मानने पर पुरुष (परमेश्वर) 
के भी अध्यास ( प्रकृति के उपादानत्व में उसके सामीप्य से 
निमित्तत्व ) की सिद्धि है। 

वास्तव में ते प्रकृति ही जगत की सृष्टि ( उपादान कारण ) 
है परन्तु अध्यास अर्थात प्रकृति पर अधिक्वाता द्वाकर रहना मात्र 
पुरुष के जगत का कतृ त्व सिद्ध करके निमित्त कारणत्व 
जतलाता दै ॥०॥ 

यदि कट्ठा कि इतनी कल्पना क्‍यों बढ़ाई जावे, सीधा पुरुष 
के| ही अभिजन्ननिरमित्तोपादान कारण क्यों न मानले' ? ते उत्तरे-- 


# कार्यतस्तत्सिद्ध ४ ॥६॥ (१७०) 
काये से उस ( प्रकृति के उपादानत्व ) की सिद्धि से । 
काये जगत्‌ के देखने से गुणन्नयात्मकता पाई जाती दै, इस 


से सत्वरजस्तमेमयी प्रकृति दी उपादान सिद्ध द्वोती दै, जेसी कि 
दू रेसदर्शनकार वैशेषिक में कद्दते हैँ कि “कारणगुणपूर्वेकः 
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“अप :” कारण के गुणानुसार काय के गुण देखे जाते 
॥ ६ ॥ 

यदि कहद्दा कि प्रकृति जड़ द्वी जगत का कारण दाता ते सृष्टि 
में कोई नियम न हेते, भ्रन्धाधु-घ कुड ही हे! जाया करता ? 
तौ उत्तर-- 
*# चेतनाद शाब्ियमः कण्ठकमोक्षवत्‌ ॥७॥ (१७१) 

चेतन (परमेश्वर) के अभिलाष से नियम दै, सूली और 
छेड़ने के समान ॥ 

जैसे दण्ड देने के कश्टक (सूली वा फांसी) बनाई जातो 
है उस का अधिद्दाता राजा द्वाता है ! वह नियर्मानुसार दण्डयों 
फे सूली पर लटकाता और श्रदण्डयों के छेड़ देता है, इसो 
प्रकार प्राकृत भागों में परमेश्वर नियम रखता है जिस से अनियम 
अन्धाधुन्ध नहीं दाने पाता ॥9॥ 

क्यों जी! जिस परमेश्वर के अभिलाषमात्र से प्रकृति ओर 
उसके सब काये नियम में बद्ध रहते हैं उस पुरुष के सांक्षात्‌ ही 
उपादान कारण क्यों न मानलें अन्य प्रकृति आदि का योग क्‍यों 
कल्पित करें ९ उत्तर- 
#अन्पयेगे5पि तत्तसिद्विनाब्जत्येनाये।दाहवत्‌ ॥॥८॥ (१७२) 

अन्य (प्रकृति) के योग में भी उस (ईश्वर) के (कल स्व की) 
सिद्धि साज्षात्‌ भाव से नहीं, डिन्तु लोहे में दाह के समान (परम्परा 
से द्वी द्वेगी, । 

औैसे लाहा स्वयं दाहक नहीं लेकिन अ्रग्नि के संयोग से दाहक 
हे। जाता दै, बैसे दही भकुति साक्षात स्त्यं स्वतन्त्र जगत नहीं बना 
सकती पुरुष के सन्निधा से बनाती दै तथा पुरुष भी निगुण 
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हैनने से गुणत्रयात्मक जगत के अपने में से नहीं बना सकता, 
प्रकृति से ही बनाता है॥ ८॥ 

सृष्टि किसे कद्दते हैं ! उत्तर- 
# रागविरागयोयेगिः सष्टि: | & ॥ ( १७३ ) 

राग. (प्रकृति) ओर विराग (पुरुष) के संयोग का नाम रष्टि 

॥ ९ ॥ 

अब सृष्टि का क्रम कद्दते हें :- 
#महदादिक्रमेण पञ्चभूतोनाम्‌ ॥१०॥ (१७४) 

महतत्वरादि क्रम से भूतों की (सृष्टि) होती दे ॥ १० ॥ 
#आत्माथल्वात्सष्टेनंपामोत्मार्थ आरम्भ ।(११॥ (१७५) 

सृष्टि के पुरुपनिमिसक द्वाने से इन (मह॒दादि) का आरम्भ 
निजके लिये नहीं ॥ 

महत्तत्वादि काये अपने लिये आरम्भ नद्ीीं करते किन्तु आत्मा 
(पुरुष) के लिये करते हैं क्योंकि सृष्टि ही पुरुष के भोग मोक्षार्थ 
दाती है।। १९॥ 

यदि कट्दा कि प्रकृति से पुरुष परयन्त २५९ पदार्थों के साथ 
दिशा और काल भी सांख्याचाय ने क्‍यों नहीं गिनाये, उन के 
बिना तो रृष्टि का कोई भी व्यवद्वार नहीं चल सकता ? तो उत्तर- 
अदिकालावाकाशादिभ्य/ ॥ १२॥ ( १७६ ) 

दिशा श्रोर काल आकाशादिकों से (संगृहीत सममको ) ॥ 

आदि शब्द से आकाश की उपाधियों का ग्रहण है। पूर्च 


पश्चिमादि दिशा और निमेष घटीं दिन मासादि कोल, ये दे।नों 
छझाकाश ओर आकाशकी उपाधियों फे अन्तर्गत समभने चाहिये । 
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जो नित्य दिशां और काल हैं वे तो आकाश की भी प्रकृति 
हैं और प्रधान प्रकृति के गुण विशेष द्दी सममने चाहिये, उनका 
यहां वर्णन नहीं किन्तु खण्ड दिशा पूर्वांदि' ओर खण्ड काले 
निमेषादि के यहां आकाश के अन्तगत माना है। आकाश जगह 
अवकाश वा स्थान का नाम दे, बस पूवे पश्चिम आदि शब्दों से 
भी देश विशेषों का ही ग्रहण होता दे अतः वे देश, जगद्द वा 
 अबकांश वा स्थान ही हुवे तब उनके आकाशमें अन्तर्गत कहना 
ही चाहिये | इसी प्रकार निमेष दिन मास आदि भी सूर्यचन्द्रादि 
के उदयादि से नापे जाते हैं ओर सूये चन्द्रादि प्रथिव्यादि के कार्ये 
हैं ओर वोही श्राकाश की उपाधि हैं अतः भ्राकाश ओर उपाधि 
पृथिव्यादि में काल का अन्तर्गत मानना ठीक है। जेसा कि बेशे- 
षिक के मत में आकाश से श्रोत्र की उत्पत्ति मानी गई दे ॥ 
यह सब बविश्वानभिक्षुकृत सांड्य श्रवचन भाष्य का आशय दमने 
अपने शब्दें में लिखा है. अनुवाद रूप से नहीं ॥ १२ ॥ 

अब महँ'्तत्वादि के कायेतः और लक्षणतः वर्णन करना 
आरम्भ करते हैं:- 


#अध्यवसाये बु दू ॥ १३ ॥ ( १७७ ) 

निश्चयात्मक व्यापार करना बुद्धि का लक्षण दे ॥ १३॥ 
#तत्काये धर्मांदि ॥| १४ ॥ ( १७८ ) 

उस (बुद्धि) का काम धमे ज्ञान वेराग्य ऐश्वये इत्यादि है ॥ १४।॥ 
मह॒दुपराग  द्विररीतम ॥| १५ ॥ (१७६) 

महत्तत्व (बुद्धि) द्वी उपराग से उलदी द्वे जाती है ॥ 

जब बुद्धि पर रजस्‌ तमस्‌ की छाया पढ़ती है तब विपरीत 
काम अधमे भश्ान अवेराग्य अनेश्वये इत्यादि द्वाने लगते हैं ॥१५ 
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अभिमानो5हंकार। ॥१६।॥ (१८०) 
, अभिमान करना अहंकार का लक्षण दै ॥१६॥ 
# एकादशपंचतन्मात्र तत्कायंम्‌ ॥१७॥ (१८१) 
११ इन्द्रये' ओर ५ तन्मात्रा इस ( अहंकार ) का काये है ॥ 


अन्तःकरणचतुष्ठय में मन बुद्धि चित्त अहंकार ये ४ बस्तु 
गिनी जाती हैं जिनमें से चत्त का वर्शन यहां सांख्याचाये ने यह - 
समम कर छोड़ दिया है कि चित्त शब्द जो यागद्शन में झाया 
है वह अन्तःकरण मात्रके अर्थ में आया दे तदनुसार, समान तन्त्र 
सांख्य के प्रणेता कॉपल मुनि उसके बुद्धि अंहकार ओर मन इन 
तनों का सामान्य नाम सममते जान पड़ ते हैं ॥१७॥ 


# साक्यकमेकादशऊ प्रवत्त त वेकतादहंकारात्‌ । १८॥ 


बिकार के प्राप्त ([सात्विक) अहंकार से सत्वगुणी ११ इन्द्रिय 
( मन के मिलाकर )) भ्रवृत्त द्वाती हैं ॥ 


पूत्र सूत्र में कद्दा:,था कि ११ इन्द्रये' ओर « तन्मात्रा ये 
१६ पदार्थ अहंकार के काये हैं उसकां विवरंण इस सूत्र में यह दे 
कि सत्वगुणी अहंकार से सत्वगुणी एकादशेन्द्रिय उत्पन्न होते हें, 
परिशेष से यदह्द भी जान लेना चाहिये कि राजस तामस श्रहंकारों 
से विकृत द्वाकर राजस तामस ११ इन्द्रियां प्रवृत्त .दहाते हँ। इन 
देने सूत्रों में एकादश शब्द आने से कपिल मुनि के। ६१ वे' सूत्र 
में “उमयमिन्द्रियम्‌» पदों से मन सहित ११ इन्द्रिय' गिनकर 
२५ गण की संख्या पूर्ति स्पष्ट इष्ट ज्ञात द्वाती हे ॥१८॥ अगले 
सूत्र में “एकाइश" का. अभिश्राय भी आचाये स्वयं बताते हंः-- 


4६% कर्मेन्द्रियण्ड्ीन्द्रियेरान्तरमेकादशकस्‌ ॥ १&॥ (१८३) 
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(५) कर्म निद्रयों (५) ज्ञानेन्द्रियों सदित ११ वां आन्तरिक 
( मन ) है ॥ 

१-वबाणी, २-हाथ, ३-पांव, ४-गुदा. ५-शिश्न वा उपस्थ, यें 
५ कर्मन्द्रिये' हैं और १-आंख, २-कान ३“त्वचा, ४-रसना ओर 
५-नासिका, ये ५ ज्ञानेन्द्रिय हें. न १० के साथ ११ वां भोतरी 
इन्द्रिय जे इन बाहरी १० इन्द्रियों का प्रबतेक है बह मन दै ! 
इस प्रकार ११ इन्द्रिय बाल्याउप्भयन्तर भेद से हैँ | इन्द्रिय नाम 
इसलिये है कि इन्द्र >अधिकांरी पुरुष की इच्छानुसार चलने 
वाले हैं ॥१६॥ 

क्योंकि प्रत्येक ल्लानेन्द्रिय एक एक स्थूल भूत का अदृण करता 
है तब उस उस इन्द्रिय के उस उस स्थूल भूत का द्वी काय क्‍यों 
माना गया, अद्ृद्भार का क्‍यों ? उत्तर -- 

# अहंक्रारिकलश्रतेर्न मोततक्कानि !!२०॥ (१८४) 

अददृक्कार का कार्य देना श्र्‌ति में पाये जाने से भोतिक नहीं ॥ 

इन्द्रिय भोतिक नहीं अथात स्थूलभूतों ( ६१ सूत्रोक्त ) का 
काय नहीं क्योंकि 'एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेस्द्रियाणि च” 
मुण्डकेपनिषद्‌ २। १।३ को श्र्‌ति से पाया जाता है कि अद्दक्कार 
से प्राण श्रौोर मन आदि ११ इन्द्रिये' उत्रन्न होते हैं। न्यायदशेन 
में जे। भूतों से इन्द्रियों की उत्पत्ति लिखी दै वह स्थूल भूतों से 
नदीं किन्तु जिस भआरादि कारण के यहां सांख्य में “प्रकृति” कहा 
है उसी आदि कारण के वहां कारण भूतपंचक मानकर उससे 
इन्द्रियों की उत्पति मानी है इसका विडेष वर्णान (६१) सूत्र पर 
हम यहां भी कद आये हैं ॥२०॥ 

यदि कहद्दे! कि “अग्निं वा गप्येति। बातं प्राशश्चक्षुरादित्यम्‌' 

बृहदारण्यकेपनिषद्‌ ५ । २। ४ के अ्रनुसार अपने २ कारण देवता 
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में उस २ इन्द्रिय का लय द्वोना पाया जाता है इस से ते यही 
सिद्ध द्वाता है कि बाणी इन्द्रिय अग्नि देवता मद्दा भूत को कार्य है, 
तभी तो अपने कारण अग्नि में लय के प्राप्त द्वाता है इसी प्रकार 
अन्य इन्द्रिये' भी ? इसका उत्तर-- 
देवतालयश्र्‌ तिनांरम्भ्रकस्थ ॥३२१॥ (१८५) 

अधिष्ठात्‌ देवों में लय बताने वाली श्रुति आरम्भक (कारण 
की नहीं द्वै) ॥ 

जेसे जज की बूंद प्रथित्री में लीन द्वे जातो दे ऐसे ही 
( बागादि इन्द्रिये' ) भी भन्यादि में लीन द्वा जावे' | इतने स 
यह सिद्ध नहीं द्वेता कि अग्न्यादि का काय वागारि दे । जल भी 
तो प्रथिद्री का काय नहीं परन्तु प्रथिवी में लीन हे। जाता दे ॥२१ 

तो फिर इन्द्रियों के नित्य ही क्‍यों न मान ले' ? उत्तर-- 

# तदुत्पत्तिश्॒तेषिनाशरशनोच्च ॥२२॥ (१८६) 

उन ( इन्द्रियों ) की उत्त्ति श्रति से ओर नाश प्रत्यक्ष देखने 
से ( नित्य ) नहीं । 

“एतस्मा जायतेप्राण: » इत्यादि श्र ति में इन्द्रियों की उर्लात्ति 
बशित दे ओर ब्ृद्धावस्था आदि में चक्षुरादि इन्द्रियों का नष्ट 
हे।ना प्रत्यक्ष देखा जाता है। इन दोनों हेतुओ से इन्द्रियों के 
नित्य नद्दों कद सकते ॥२२॥ 

# अतोन्द्रियमिन्द्रियं आन्तानामध्रिष्ठानम्‌ ॥२२॥ (१८७) 
इन्द्रियां अतीन्द्रिय हैँ, गोलकों के। (इन्द्रिय) मानना अ्ञान्तों का 
मल है । 

वास्तविक तौ चलप्लुरादि इन्द्रिय सूच्तम अतीन्‍्द्रिय पदार्थ हें, 
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परन्तु श्रम में पड़े लेग श्रधिष्ठान (गालक) द्वी इन्द्रिय हैं, ऐसा 
मानले हैं ।। २३ ॥ 

यदि गे।ल्ञक इन्द्रिय नहीं हैं किन्तु सूक्ष्म अतीन्द्रिय पदार्थ काई 
अन्य हैं, जे! वास्तविक इन्द्रिय हैं तो फिर इन्द्रियें ५ क्‍यों मानी 
जायें, एक द्वी £ गालक में काम देने वाला क्‍यों न माना जावे! 
जुन्त र +« ह 
*% शक्तिभेदेषपि भेदसिद्धों नेक्लम्‌ ॥२४॥ (१८८) 


शक्तिभेद मानने में भी भेद सिद्ध रहने पर एकत्व नहीं दवा 
सकता ॥ 

यदि केबल एक इन्द्रिय में ही भिन्न २ पांच शक्तियां मानकर 
एकर एक गाोलक हारा ५ का प्राण रसन दर्शन सर्शन श्रवण भद 
से माने जावें, तब भो तो भेद सिद्ध रहा भेद सिद्ध रहने पर एऊ 
मानना नहीं बना क्योंकि शक्ति ५ हुई तो शक्तिप्रान्‌ भो ५ हो 
कल्पना किये जायेंगे ॥ २४ ॥ । 

यदि कद्दा कि एक अद्ृक्वार से अनेक इन्द्रियो की उत्पत्ति की 
कल्यना बाधित दै, तौ उत्तर- 


# ने कल्पनाविरोधः प्रभायदष्टरय ॥।२५॥ (१८६) 
प्रमाण सिद्ध (बस्तु) का कल्पना विरोध नहीं द्वौता ॥। 
४ इन्द्रिये' प्रत्यक्षादिप्रमाणसिद्ध हैँ उनमें कल्पना विरे।ध नहीं 
आसंकता ४ २५॥ 
# उमयात्मक मन ॥२६॥ (१६०) 


मन दोनों (ज्ञानेन्द्रिय कमेन्द्रियां) का अधिष्ठाता है ॥ २६॥ 
पक अहडझूर से ५ भूत, कर्मन्द्रिय, ५ क्ञानेन्द्रिय इत्यादि 
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अनेक कार्य केसे उतन्न द्वागये ९ उत्तर-- 
# गुणपरिणामभेदाज्ोनात्वमवस्थाबत्‌ । २७॥ (१६९ 
गुणों के परिणाम भिन्न २ देने से अनेक (कार्य) दवेगये; 
जेले अवस्था ॥ 
जेसे एक ही देददत्त देह के परिणाम (क्रमशः बदलते रहने) 
से अनेक अवस्था बाल्य यौवन बृद्धतादि के प्राप्त हे।तां है ऐसे ही 
एक अरहृद्भार सत्व रजस तमस की मात्राओं के तारतम्य /क्रमे बे <, 
हाने) से और परिणाम (अवस्थान्तरप्राप्ति) से अनेक कार्यों 
(भुतेन्द्रियादिकों) का कारण मानने में केई बाधा नहीं ॥२७॥ 
अब ज्ञानेन्द्रियों के कामों का भेद बतलाते हैंः-- 
# रूपादि-रसमलान्त उभया! ॥ १८ ॥ (१६२) 
दोनों (इन्द्रियां) के रूपादि शोर रसमलान्त (काम हैं)॥ 
ज्ञानेन्द्रियां का काम रूपादिरूप रस गन्ध रुूश शब्द का 
ज्ञान करना है और कमन्द्रियां का काम बोलना चलना, देना लेना, 
भोग करना ओर शअ्रन्न स के मल के त्यागना यहां तक है ।२८। 
क्यों जी। इन्द्रियों के। भी दृष्टा क्यों न मानल, उनके अतिरक्त 
पुरुष बा आत्मा मानने की क्या आवश्यकता दै ९ उत्तर-- 
द्रष्टआादिगत्मन), कग्णलनन्द्रियाणाम्‌ ' २६ (१६३) 
द्रष्टा भोता स्पृष्टा घाता और रसयिता होना आत्मा .का कास 
है, ओर करण-साधन द्वाना इन्द्रियां का काम है॥ २९॥ 


# त्रयाण स्वालचण्यम्‌ | ३०॥ (१६४) 
तीनों का अपना २ लक्षण दै॥ 
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मन वुद्धि अदड्डार का लत्ण अपना २ भिन्न है, सह्ुुल्प 
फरना मनका निश्चय करना बुद्धि का और अभिमान करना 
अहड्भार का लक्षण दे। यहां सांख्याचाय ने स्पष्ट “त्रयाणाम” पद 
से अन्तःकरणत्रितय कहा दे तब सांख्य में चित्त शब्द के दढूढने 
का श्रम करना राथक नहीं है।गा। सांख्याचाय ने तीनों में ही 
चौथे “चित्त ' कें/ अन्तभू_त क्रिया जान पड़ता दै ॥ ३०१ 


तीन अन्तःकरणों का प्रथक्‌ २ लक्षण बता चुके, अब तीनों 
व) सामान्य चुत्ति बताते ६४- 

# सामानत्यक णवृत्ति; प्रायाद्रा वायव) पंञ्च!॥३१।(१ &५) 
प्राणादि ५ पांचों वायु अन्तःकरण की सामान्य बृत्ति हैं ॥ 
प्राणादि ५ (प्रण अपान उद्रान समान ओर व्यान) प्राणके द्वी 

भेद हैं, वायु के समान चलने वाला द्वाने से उनके वायु कहा है, 
इतने से यह न समझ लेना चाहिये कि वे फन्चस्थूलभूतान्तगत 
चायु का भेद हैं, बह वायु ते पश्च तन्मात्रों का कार्य दै। कारण 
शंब्द से केई ते बुद्धि मन अहृड्डार इन ३ अ-्तशकरणों का ग्रहण 
करते हैं ओर कोई टोकाकार यहां करण शब्द का अथे वहिःकरण 
१० इन्द्रिय लेते हैं. केई ३ अम्तःकरण आर १० बहिकरण सब 
१३ का ग्रदण करते हैं, परन्तु ठोक यही ज्ञात द्वाता दे कि अन्तः 
करणों का ही ग्रहण किया जावे क्‍यों क १० इन्द्रियों में तो दृथ 
पांव भी हैं, भला फिर केई मान सकता दै कि हाथ को वबृत्ति 
प्राणादि हैं. वा पांव की बृत्त भाणा दि हैं वा श्रोत्र को वृत्ति प्राणादि 
हैं ? कभी नहीं | प्रत्युत इन्द्रिय व्यापार जब निद्री में नह्में रहता 
तब भी प्राणादि पांचों बृच्यिें अपना अपना काम करदो हुईं 
जीवन के ध्थिर रखती हैं ; श्वास श्वास रक्त संचार सब द्वेता 
रहता द्वे | सांख्यप्रवचत भाष्य ओर महादेव वेद्ान्ति कृत वृत्षि 


[| ६४ ] 
में भी यदी माना है, सांख्यकारिका में भी यही माना दै | यथा- 
स्वालचण्यं वृत्तिस्त्रसस्य सेपा भवत्य5सा शन्थों 
सामान्यकः णखवत्त; प्राणादा वायव) पञ्च | 


इसी कारिका को सांख्यप्रवचन में भी उद्धृत किया गया दै, 
के।ई लेग यहां वायु शब्द से प्राशादि के व युका भेद मानते हैँ 
परन्तु सांख्यप्रवचन में विज्ञानमिक्षु जी इसका खण्डन करते हुवे 
वेदान्त का सूत्र प्रमाण में देते हैं कि -- 


न वायुक्रिये पथमुपदेशात्‌ ॥ शारीरक २ ४।१० 


| इस सूत्र में प्राण के बायुत्व वां वायु परिणामत्व का स्पष्ट 
नषेध दै इसलिये यद्वां “वायव:" पद से वायु तुल्य चलने वाले 
अथे लेना ठीक दे जिक्षसे एक दर्शन का दूसरे दर्शन से विराघ 
भी न आवेगा। मन का धर्म काम भी दै, काम के मनसिज 
कद्दते हैँ, काम के आवेश से प्रांण का क्षोभ द्वाता भी देखा जाता 
दे इससे भी अन्तःकरण की ही वृत्ति के| यहां प्राणादि मानने - 
पुष्टि द्वाती है | प्राण ओर वायु के ध्थक त्व में प्रमाण (मुण्डकेप- 
निषद २।१। ३) 


एतस्म।ज्जायते प्राणो मनः सर्चे-्द्रयाशि च । 
खे वायुज्येतिरापश्च पृथ्वी विश्वस्य धारिणी ॥ 


इस में प्राण थे प्रथक बोयु का गिनाया है | इसी कारण लिछ् 
शरीर में प्राण की गणना न करने पर भो न्यूनता नहीं रहद्दती 
क्योंकि बुद्धि की ही क्रियाशक्ति सूत्रात्मा प्राण कद्दाती है, वह बुद्धि 
जब लिक्ज शरीर में गिनारी गई तो प्राण भी बुद्धि धृरत्ति रूप से 
गिन। गया सममना चाहिये । प्राश के। श्रग्तःकर ण॒ की धरृत्त मानने 
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में भो उस के चायु कहने का तात्पये इतना ही दे कि प्राणादि 
भांचे| बायु तुल्य संचारी हैं और वायुदेव से अधिष्ठित हैं। इस 
कारण उन के वायु नाम दिया वया डै, न कि पत्चस्थूल भूतांत- 
गत देने से ॥ 

यदि कहा जावे कि येागदशेन दृतीय विभूतिषाद के ३६वें सूत्र 
(उदानजयेज्जल०) के व्यास भाष्य में तौर 


सनस्तेन्द्रियवृत्तिः प्र।णादि लक णा जीवनमस्‌ 


इत्यारि द्वारा प्राणादि पांचों के। समस्त इन्द्रियों को वृक्ति 
कहा है तदनुसार यहां भो सामान्यकरण वृक्ति शब्द से सम्रस्त 
इन्द्रियों की ही वृत्ति क्यों न ली जावे ? अन्तःक़रण सांत्र को 
बृत्ति क्यों ली जावे ? तो उत्तर यह है कि व्यास भाष्य के देखने 
से ज्ञात हाता दै कि इससे पृवे ३८ बे सूत्र के भष्य में व्यासरेत्र 
कद चुके हैँ क्िः - 

इन्द्रियाणि परशरीरावेश चित्त मनुतिभी यन्ते 

इसी आशय के लेकर व्यास जी अ्रगले सूत्र के भाव्य में 
समस्तेन्द्रिय शब्द से |चत्त प्रवुट सब इन्द्रियों के मानकर उप 
चित्त ( अन्तःऋरणु ) की वृत्ति प्राणादि के मानते होंगे तभो 
नदेष संगति लगेगी ॥ 


तैक्तिरीय आरण्यक का भाष्य क रते हुवे सायणाचार्य जी ने 
पृष्ट ०९६ प९ इस सूत्र का खण्उन किया है वह इस प्रकार है कि 

“तथा च सांख्येरुक्तम-सामान्या ' 'करणबृत्ति: प्राण[द्यावयतरः 
पच' इति। तंप्मान्न तत्वान्तर प्राण इति प्राप्त ब्रम- 

“्र।छूएब ब्रद्मएरचतुर्थः पार: । स वायुता ज्योतिषा भाति 
इति श्र॒त्यन्तरे चतुष्पाद्‌ ब्रद्मापासनप्रसंगेनाध्यात्मिकर्मा वस्था5६थि- 
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दें विकवायाश्चासुप्रह्म पु्नाहकरूपे ए विभेरः र-ष्टमेव निविष्टः | 
अते यः प्राण: से वायुरित्येकत्वश्र तिः फायेकारणयेरभेदवृत्या 
नेतव्या | यत्तु “सांख्येरुक्त तरसत । इन्द्रियाणां पामान्यबत्य- 
संभवात्‌”। पक्षिणां तु सामान्य वत्तनान्येक विधानि पंजरचलन- 
सस्‍्यानुकूलानि । नतु ॒तथेन्द्रियाणां दशनश्रवशमननादि व्यापारा 
एकविधः । नरपिदेहचलनानुकूलाः । तस्माक्षत्वान्तर॑ प्राण इति 
परिशिष्यते ॥ 


इसमें दे हेतु दिये हैं, १-“प्राणेणव ब्रह्मणश्चतुथेः पाइःस 
बायुना ज्योतिषा भाति श्र्‌ति प्राण द्वी त्रमम का चतुथे पाद है, 
बायु ज्योति से प्रकाशता है | २-इनिद्रयां की सामान्य वृत्ति सम्भव 
नहीं ॥ से ये दोनों द्वी हेतु पर्याप्त नहीं, क्‍योंकि इस सांख्य सूत्र 
के अनुसार अन्तशकरण की सामान्य बृत्ति का नाम प्राण मानते 
हुए भी आ्राण के चतुर्थतादत्व में क्या हानि है ” जब हानि नहीं 
तब इस सूत्र का खण्डन व्यर्थ है। दुसरा द्वेतु इसलिए पर्याप्त 
नहों कि सत्रकार ने 'करण' शब्द पढ़ा है, “इन्द्रियः शब्द नहीं । 
करण का अथे अन्तःकरण लेज में ( जंसा कि हमने ऊपर भाष्य 
में दिखलाया है ) सायणाचाय जी का हेतु उड़ जाता द्वे । इस 
लिए सायए[चाय करत सूत्र खण्डन ठीक नहीं ॥३ ॥ 

# क्रमशो क्र मशश्वेन्द्रियव्व त्ति: ॥३२॥ (१६६) 

इन्‍न्ट्रियवृत्ति क्रम से ओर युगउत मो द्वातो दे ॥ 

इन्द्रियां मन के आधीन हैं, मन युगपत्‌ अनेक विषयज्ञान में 
प्रवृत्त नहीं द्वाता श्रतः इन्द्रिये' क्रम से ( पारी पारी से ) प्रदत्त 
हवाती दे । इसमें तो विवाद नहीं, यही न्याय वैशेषिकादि श्रन्य 


दर्शनों का मत है, परन्तु इस सूत्र में तह्रिरुद्ध अक्रमशः ( एक 
बारगी > एक साथ ० युगरत्‌ ) भी इन्द्रिय धृत्ति दाना का दै, 
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यह बिचारणीय है। इस का एक समाधान तौ यद्द दे कि साधा- 
रणतया देखा जाता है कि मनुष्य पावें से चलता जाता दै, साथ 
ही दाथें से कुछ पकड़े जाता है, आंखों से देखता ओर काने सर 
सुनता तथा नाक से मार्ग के सुगन्‍्व दुर्गन्‍्व के सूब्रता भी जाता 
हे । मुख में पान है उसके। चखता भो जातादे वायुके शी वाष्णादि 
स्‍्पशे के भी लेता जाता दै, इस प्रत्यक्ष सिद्द बात का केथन 
करते हुवे सूत्रक्मार ने युगपत्त इन्द्रियवृत्ति मानी द्वे! और अन्य 
दर्शनकारों ने चलना पकड़ना देखना सुतना सु बना चखना छुूना 
आदि अनेक कामों में मन के अति चल और शीघ्रवृत्ति द्वेने से 
शीघ्र २ सब बृत्तियें के पारी पारी से ही अवकाश देने वाल ॥। 
मानकर क्रमवृक्षि ही माना दे | जेसे नीचे ऊपर सात पान रख 
कर केई एक साथ सब का एक सुई से बींध देवे तो दाने बात 
कही जांयगी। एक यद्द कि सब पान एक साथ (युगउत) बिंध गग्रे, 
इस लिये कि देखने बालों के। एम काल में ऊपर का पान अिंधा 
ओर नीचे का न बिंधा यद्ध दीखता नहीं, इस लिये सामान्य 
विचार से युगपत्‌ बिधा कहना ठी# द्वै दुसरे विचार से समझ में 
आता ही दहै कि ऊपर के पान के पार करके पश्चात्‌ ही सुई को 
नोक नीचे के पान में घुस सकतो है, तदनुसार यह कद्दना भी 
ठीक द्वागा कि सातों पान क्रम २ से (पहले ऊपर का, फिर दूसरा 
नीचे का, फिर तीसरा इत्यादि प्रकार से) बिंधे । वस सांख्यकार - 
सामान्य और अन्य दर्शनकार विशेष कथन करते द्वों तो इनमें 
परस्पर विरोध नहीं । दूसरे अन्य दरशेनें में मत के क्रमशः पद 
से स्वीकार करके उससे अधिक अक्रमशः कहा माने ते भी विरे।थ 
नहीं । विराध तब द्वेता जब अन्य दशेनों के मत (क्रमशः) का 
सांख्यकार न मानते ॥ ५ 


तीसरा समाधान विज्ञानमिश्षु के मत से यद्द दे कि बिशेष 
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जो इन्द्रियों से द्वाता हे वह कम से और सामान्य ज्ञान युगपत 
भी द्ोता है | इस ज्ञान सामान्य के वे “आलोचन*» कहते हुवे 
कारिका का प्रमाण देते हैं कि- 


शब्दादिषु पञ्चानामालोचनमात्रमिष्यते वृत्ति: 
बचनादोनविहरणो त्सगानन्दाश्च पञ्चानाम्‌ ॥ १ ॥ 

बह पूवाचायों की एक कारिका और भी उद्घृत करते हैं कि- 
झ।सत हलोचन ज्ञान प्रथमं निर्विकल्पकम । 
पर पुनस्तथा वस्तुधर्मेजात्यादिभिस्तथा ॥ १ ॥ 


इन्द्रियां से १ सामान्य ज्ञान निविकल्प होता दे और दूसरा 
फिर वस्तु के धर्मों ओर जात्यादि भेदें| से सविकल्यक ज्ञान दाता 
है । इससे निविकल्प सामान्य ज्ञान युगपत ( एक साथ ) 
भी द्वाता है ओर दूसरा वध्तु धर्मों ओर जात्यादि भदों 
से भिन्न विशेष ज्ञान जा सबिकल्प भी द्वोता दे बह, 
क्रम से द्वी द्वेता है। वे ( विज्ञानभिक्षु जी ) यह भी कइते 
हें कि केई लोग ऊपर के श्लोक का यद्द अर्थ लगाते हैं कि 
इन्द्रियों स नि्रिकल्प आलोचन ज्ञान हीं होता दे भोर सविकल्प 
केवल मने। जन्य ज्ञान है, परन्तु यह ठीक नहीं क्योंकि येगभाष्य 
में व्यासदेव ने, विशिष्ठ ज्ञान भी इन्द्रियों ढ्वारा ह्वाना ठहराया 
है ओर इन्द्रियां से बिशेष ज्ञान में कोई बाधक द्वेतु भी नहीं। 
' बहो लेग सून्नाथे भी इस प्रकार करतेहँ कि बाद्ये नद्रयां से लेकर 
बुद्धि पयेन्त की वृज्ञि सामान्य से कमसे हुवा करती है परन्तु 
कभी « व्याधादि के देखने से भयविशेष में विजजुली सी सारी 
इन्द्रियों में एक साथ द्वी बृक्षि है जाती दे | यह भी ठीक नहीं 
क्येंकि वहां इन्द्रियां की बृत्तियां का ही क्रमिकत्व ओर यौगपथ 
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कहा दै बुद्धभोर श्रहकछ्ार का प्रकरण तक नहीं। इत्यादि ॥ 
परन्तु हमारी समम में कुछ भ्राश्चय नहीं कि सांख्याचाय 

इस सूत्रमें इन्द्रिय शब्द से बाह्याभ्यन्तर देनों प्रकार फे करणों 
का प्रहण करते हों, वा केवल अन्तःकरणों का दी ग्रदण 
करते दें, क्योंकि ऊपर के सूत्र ३१ में तो करण शब्द 
(अन्त:करणुपरक) भञआया ही है, उस से पहिले सूत्र ३० में त्रयाणां 
पद से बुद्धि अहृद्भार मन ३ का वर्णन चला ही आता है और 
अगले सूत्र (३३) में सबंथा येगदर्शन के प्रथम पादस्थ ५व सूत्र 
का ज्यों का त्यों पाठ है। येगदशेन के “वें सूत्र में चित्त शब्द 
थी द्वी अनुकृति है, इन्द्रिय शब्द फी नहीं। व्यासभाष्य में भी 
यहां चित्त (अन्तःकरण) का द्वी प्रहण है. इन्द्रियों का कथन नहीं । 
तब सांख्य (समानतन्त्र “सांख्य+ येाग») में भी बही आशय 
हाना अधिक सम्भव है ॥।३२॥। 

# बृत्तय। पञ्चतय्य; क्लिप्टाक्लिप्टा; ॥ ३३ ॥ (१६७) 
वृत्तियां पांच हैं जे क्लिष्ट अ्क्लिष्ट भेद से दे। प्रकार की हैं।। 
आगे जन पांच पृत्तियां का गिनावेंगे, वे प्रत्येक दे २ प्रकार 

को हैं। जे कर्माशय के समूह (ढेर) करने का क्षेत्र (खलिहान) 

हैं वे क्लिप्ठ ओर जा फेवल आत्मचिन्तन में लगी हुई सत्व रज 
तम तोनों गुणें के अधिकार का विराध करती हैं वे अक्लिप्ट 
कहाती हैं. वे क्लेशदायक प्रवोद में पड़ो भी श्रक्लिष्ट हैं। दुःखद 
>डद्रों में सुखदा ओर-सुखद छिद्रों (विध्नें) में दुःखदा दह जाती 
हैं। इस प्रकार वृत्तियों से सुख दुःखादि के संस्कार और संस्कारों 

से वृत्तियां चलती हैं तब निरन्तर ब्ृक्ति और संस्कारों का चक्र 
चल्नता रहता है. । अन्तःकरण ओर किषयें के सम्बन्ध हेने से 
अन्त:क रण में जो परिणाम वा विकार उत्पन्न हेते हें उन का 
नाम कृत्ति है,सो यदि अन्तःकरण अपने अधिकार में स्थित 
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(बश्य) हे जावे तब तो शान्त द। कर आनन्दित हा सकता है 
ओर चब्चलता से असंख्य विषयों में दोड़ता २ मर रहता दे ॥ 
अप उक्त ४ बृत्तियों के ५ नाम बताते हैंः- 

(१) प्रमाण बृत्ति, २-विपयय वृत्ति, ३-विकल्प ब्रत्ति, ७-निद्रा 
बृष्ति और स्मृति वृत्ति ॥ इन (५) में से भत्यक्ष, अनुमान और 
झाग्स ( ये ३ ) प्रमाण ब्रत्तियां हैं। यथा- 

: १-इन्द्रिय रूप नालियों में से अन्तःकरण के सांसारिक विषय 

वस्तुओं में बदकर उनका उस पर रहज्ज चढ़ जाने से सामान्य विषय 

रूपतविषय के विशेष (खसूसियत) का निश्चय करना कि यह, यह 
है, इस ब्ृत्ति के प्रत्यक्ष प्रमाण बृत्ति” कहते हैं । जेसे देवदत्त 
के; अन्तःकरण ने शंख इन्द्रियरूप नाली में के बहकर एक 
पुरुष के बिगोष ( खसूसियत ) के पहचाना कि यह गुलाब का 

पुष्प दै क्योंकि इसमें यद्यपि वे समानता.भी हैं जे। श्रन्य पुष्पों 
में रज्ञ रूप आकार की द्वाती हैं परन्तु इतनी पहचान इसमें ऐसी 

दहैजा अन्य पुष्पों में इस प्रकार की ( सामान्य से ) नहीं द्वातीं 
इसलिये यद््‌ गुलाब का पुष्प दै। बस यह वृत्ति और गुल्शब 
पुष्पकार परिणाम ९ प्रत्यक्ष प्रमाण बृत्ति हुई। 

>-जिस पदार्थ का अनुर्मान करनो हो उस पदार्थ के अनुमेय 
कहते हैं, उस अनुमेय के तुल्य॑ प्रकार वाले पदार्थों में घटने बाला 
खओ्रौर अनुमेय से भिन्न भ्रकार के पदार्थों में न घटने बाला जो 
सम्बन्ध दै उस विफ्य की समानता का निश्चय करने वाली वृत्ति 
“अनुमान प्रमाण वक्ति” नामकी दूसरो बृक्षि है। जैसे चन्द्रमा 
ओर तारों के एक से दूसरे देश में गत देखते हैं परन्तु बिन्ध्या- 
बल पवत के एक देश से देशान्तर में गत नहीं देखते इसल्रिये' 
यन्द्रमा और तारों के समान विन्ध्याचल पव॑त चल. नहीं दे, स्थिर 
दें; इस प्रकार का निश्चय करना रूप चित्तवृत्ति “अनुमान प्र माण 
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बृक्ति! नाम की दूसरी बृत्ति हुई । 
३-जब अपने अन्तःकरण की वृत्तियों के इन्द्रिय नाली में 
बहाकर विषय पदार्थ का प्रदण न किया जाए ओर अनुमान 
प्रमाण वुत्ति से भी काम न लिया जाता द्वा,' किन्तुकि सो यथार्थ 
वक्ता आप्र ( प्रामाणिक ) पुरुष ने प्रत्यक्ष वा श्रतुषानद्वाए किसी 
विषय का बोध किया और फिर दूसरें के अपना बांध देकर 
सममभाने के कोई शब्द ( वाक्यक्लाप ) लिखकर वा कहकर 
उपदेश किया द्वा, तब जे! उस शब्द के सुनने से वा पढ़ ने से श्रोता 
वा पाठक के अन्तःकरण को वृत्ति उस शब्द के अर्थ ( विषय 
पदाथ ) के ग्रहण करती है, उस बूक्ति के “श्रागम प्रमाण वृत्ति” 
कहते हैं । इसके उदाहरण वेदों से लेकर श्राज तक के सब आपो- 
पदे शहें । अब दूसरी विपयेय- नामको बृत्ति का वर्शान करते हैं कि- 
(२) वस्तु के स्वरूप से भिन्न स्वरूप में ठहरने वाला ८ अ्रन्य 
में' अन्य बुद्धि रूप ) मिथ्या ज्ञान “विपयेय'' है द 
विपयेय नाम उलटा ज्ञान जिसमे' झ्ेय फे यथाथे स्वरूप मे 
भिन्न कुड्ठ का कुड् ज्ञानहे, यद्द दूसरी ब्ृत्ति दे । इसी के अविया 
कद्दते हैं, जिसके ५ भेद हैं। १-अविद्या, २-अस्मिता, $-राग, 
४-5 ष और ५-अभिनिवेष । जिनके ५ क्लेश कहकर योगदरशेन 
में मलें के बरनि में कद्दा है इन्हीं ५ के दूसरे नाम ये हैं १-तम 
२ मोह, ३-मद्दामोह. ४-तामिल्ल ओर ५-अन्धतामिस्र | इस 
विपयेय बृत्ति के प्रमाण व॒त्ति से प्रथक गिनने का कारण यहदे कि 
उलटा ज्ञान यथाथ ज्ञान से हट जाता है ॥ 
(३) शब्दक्षान ( मात्र ) पर गिरने वाला (परन्तु ) वस्तु से 
५ब्िकल्प”' कहाता दै 
विकल्प वह वृत्ति दे जिसमें क्षय वस्तु ( पदार्थ )कुछ नदेा 
केबल शब्द बोले जावे । जेसे पुरुष की चेतनता । यहां पुरुष से 
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भिन्न चेतनता कुछ वस्तु नहीं दै, तथापि शब्द मात्र ऐसा बोलने 
का ध्यवह्वार है । डिन्तु जेसे-“देवद॒त्त की गो” इस वचन में पुरुष 
से भिन्न चेतनता बल्तु नहीं दै, क्योंकि चेतनता द्वो तो पुरुष है, 
पर तो भी ऐसा बोलने का व्यवद्धार ( रिवाज ) दे, बस इस 
व्यबह्दार की साधनरूप धृक्ति का विकल्प बृत्ति कद्दते हैँ । यह 
बृक्षि न तो श्रमाण में आ सकती थी, न विपयेय में, इसलिये 
तीसरी दै ॥ 
(४) अभाव की प्रतोति का सद्दारा लेने वाली वृत्ति निद्रा है ॥ 
यह्मपि निद्रा में केाई प्रतीति नहीं द्वाती, प्रतीति का अभाव 
दे जाता है, तो भी निद्रा से जागकर मनुष्य विचारता दै कि में 
सुखपू्वक सोया क्योंकि मेरा मन प्रसल्न दे मेरी बुद्धि निपुणता 
देती है इत्यादि | अथवा में सुखपूवंक साया क्योंकि मेरा मन 
आलस्य भराहै, घूम रददे, बे. ठिकाने दे इत्यादि । अथवा में गद्दरी 
मृढ़ता पूवंक सोया क्योंकि मेरे अज्ज भारी दे रहे हैं, मेरा मन 
थका, आलत्य भरा, चुराया सा दै इत्यादि । इससे जाना जाता है 
कि यदि निद्रा कोई मनेवृत्ति न द्वाती तो ये प्रतीतियां न द्वोतीं । 
ही अ प्रमाण बिपयेय और विकल्प से भिन्न 'निद्रा” एक चोथी 
बत्ति है । 
(५) श्रतुभूत विषय का न खोया जाना 'स्म्ृति कह्दाती दे ॥ 
अनुभव किये हुवे विषय के। स्मरण करना ओर अनुभव के 
स्मरण करना, इन दोनों का नाम स्मृति है, क्‍योंकि श्रनुभव के 
स्मरण बिना अनुभूत का स्मरण संभव नहीं । किसी पुरुष के एक 
बोर देखकर दूसरी बार देखते समय यदि हम उस पुरुष मात्र 
का स्मरण करे' तो तब्रतक न दे! सकेगा जबतक कि हम पूरे देख 
चुकने का स्मरण न करे' । इसलिये किसी पदार्थ के अनुभव 
करना और अनुभूत पदार्थ इन दानों के बोधसंस्कारगत्र पदार्थों 
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में से द्ृढना वा टटाल लेना ( न भूल जाना वा न खाया जाना ) 
स्मृति कहाती है।यह स्मृति योगभाष्यकार कहते हैं कि दे प्रकार 
की है। १-भावितश्मत्तेत्या और २ अभावितस्मत्तव्या । जिसमें 
स्मक्तीव्यपदार्थ की भावना की गईदे। वह भावितस्मक्तेव्या नाम की 
सरद्ृति वृत्ति स्वप्न में दहवाती दै। दूसरी जिसमें स्मत्तेउय पदाथे की 
भावना नहीं की गई, वह अभावितस्मत्तेड्या नाम की स्मृति बृत्ति 
जाग्रत में हातो है ॥ (देखे येगदशेन पाद १ सूत्र ५ से ११ तक) 

इन पांचों वृत्तियों की निवृत्ति होने से पुरुष की क्‍या दशा 
होती दे? उत्तर-- 


# तन्निवृत्ताचुपशान्ते परागः स्वस्थ! ॥३४॥ (१६८) 


उन (वृत्तियों ) की निवृत्ति दाने पर ( पुरुष ) उपरागों के 
उपशम न से स्वस्थ दवा जाता है ॥ 

चेतनमात्र स्व॒रूप से स्वस्थ भो पुरुष मनोवृत्तियों के प्रभाव 
से अस्वस्थ जान पड़ता है, सा जब वृत्तिये' निवृत द्वा जाती हैं तो 
पुरुष के उपराग ( छाया ) नहीं रहती उपराग,के उपशान्त होने से 
पुरुष अपने निजस्वरूप में स्वस्थ जान पड़ेगा ॥३४०॥ यथा -- 

# कुसुमवच्च मणि) ।३५॥ (१६६) 

जेसे मणि पुष्प के ( उपराग उपशान्त देने पर स्वस्थ प्रतीत 
हटाने लगता है ) ॥ 

स्फटिक मणि स्वरूप से उज्ज्बल निमेल रइ्रहित दे, परन्तु 
जपापुष्प आदि जिस रंग का पुष्प उसके समीप्र उपाधि उत्पन्न 
करेगा, मणि उसी रह्ग को झलक वा छाया पड़ने से मणि का रह्ज 
भी उस पुष्प के सा जान पड़ेगा. परन्तु कुछुम (पुष्प) के निबृत्त 
दवाजाने (हट जाने) पर मणि में कोई रंग न पाया जायगा किन्तु 
जेसाकि स्फटिक मणि स्वभाव से वा स्वरूप से निलेप दे ठीक 
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वेसा हद्वी पाया जीैयगा । इसी प्रकार स्वरूप से शुद्ध निमेल पुरुष 
(आल्मा) भी मनोबृत्तियों के संस्ग से स्वस्थ ओर मनोवृत्तियों 
के निवृत्त हाने पर स्वस्थ शान्त जाना जायगा ॥ ३५ ॥ 
# पुरुषाथ करणोद्ववेः्प्य5रष्टोज्लासात्‌ ॥३६५ (३००) 

करणों का उत्पत्ति भी पुरुष के द्वी अथे दै, प्रारव्ध कमे के 
निमित्त से ॥ 

जैसे प्रकृति की प्रवृत्ति अपने लिये नहीं द्वै किन्तु पुरुष के 
भोग मोक्ष सम्प्रादनाथ है बेसे ही फरणों (वाह्मा5भ्यन्तर इन्द्रियां 
की उत्पत्ति ओर प्रवृक्षि भी पुरुष के लिये है; निमित्त (कारण) 
उसका अरृष्ट (प्रारब्धकम) दे ॥३६॥ दृष्टान्त-- 

्ः घेनु१द्वत्सोय ॥ ३७ ॥ (२०१) 

जेसे चछड़े के लिये गो की प्रबु त दै ॥ 

गो के स्तनों में जिस प्रकार दुग्ध अपने लिये नद्ीीं उपजता 
किन्तु बत्स के किये । इसी प्रकार इन्द्रिये' अपने लिये भोग नहीं 
करतीं किन्तु पुरुष के लिये ॥३७॥ 


# करण त्रयोदशबिधमवान्तरभेदात्‌ ॥ ३८॥ (२०२) 


इन्द्रये' अवान्तर भेद से तेरद १३ प्रकार के हें ।। 

१ बुद्धि; २ भद्दद्धीर, ३ मन. ४ ज्ञानेन्द्रियओ ( ४-नासिका, 
४ रसना, ६ चक्लु; ७ त्वचा, ८ श्रोत्रग, ५ कर्मेन्द्रिये (६ गुदा, 
१० मृत्रेन्द्रिय, ११ दाथ, १२ पांव, १३ वाणी) इस अवान्तर भेद 
से इन्द्रिये' १३ प्रकार के हैं ॥३:॥ 


# इन्द्रियेष साघकृतमत्वगुणये गाल डा रबत्‌ ॥३६॥ (२०३) 


इन्द्रियां में साधकतमत्वगुणके योग से कुठारके समान (वे 
करण कहाती हैं)॥ 


[ १०५ | 

जैसे कुठार ७ कुल्हाड़ी से बढ़ई लकड़ी फाइता है, वैसे 
इन्द्रियां से पुरुष भोगों का प्रदण ओर प्रयत्न करता दे इस लिये 
इनिद्रियों के करण (साधन) कहते हैं ॥३६॥ 
# इ्येः प्रवान॑ मनेलिकवर्द्भृत्येप ॥४०॥ (२०४) 

दानों में मन प्रधान दै, जेसे भ्॒त्यां में लेक (स्वामी) ॥। 

बाह्य निद्रयां ओर अन्तःकरणों में मन मुख्य है, मनकी प्रेरणा 
से बाहर भीतर के देनों प्रकार के इन्द्रिय अपना २, काम करते 
हैं जेसे भ्रत्य (नोकर) लेकां (लेगों - मॉलिकोां-स्वामियां की 
प्रेरणा से काम करते हैं )।॥:०॥ 

मन की प्रधांनता के ३ हेतु हैं । १ यह कि 

# अव्यभिचारात्‌ ॥ ४१ ॥ ( २०५ ) 

व्यभिचार न द्वोने से ॥ 

ऐसा व्यभिचार नहीं हाता कि कोई इन्द्रिय बिना मन को 
प्रेरणा के केई काम करे ॥ ४१॥ २ यह कि- 
१ तथाउशेपसंस्काराधा रखात्‌ ॥ ४२ ॥ (२०६) 

. और अशेष (सब) संस्कारों का आधार द्वोने से ॥ 

मन में ही सब संस्कार रहते हैं इस लिये मन प्रधान है ॥४०!। 

३ यद्द कि- 
# स्मृत्णनुमानाश्व | ४३ ॥ (२०७) 
स्मृति से, अनुमात से भी ॥ 
सब इन्द्रियां के, संस्कार स्मृतिरूप से मन में रहते हैं इस से 


अनुमान देता दे कि भीतर २ मन द्वी सबके। चक्ञाने वाला सब 
में प्रधान है ॥ ४३ ॥ 


[ १०६ ] 


यदि कटढ्ठा कि तो फिर स्वयं बुद्धि के ही केवल एक इन्द्रिय 
मान लेना चादिये, श्रन्य इन्द्रियां के मानने की क्या आवश्यकता 
है १ तो उत्तर- 
# संभवेन्न स्वतश ॥ ४४ ॥ (२०८) 
रवतः (बुद्धि ही इन्द्रिय) हे। नहीं सकती ॥ 
क्योंकि इन्द्रिय नाम साधन>करण का दै, बह बुद्धि स्वयं ही 
बिना अन्य इन्द्रियां की सद्दायता के रूपादि प्रदण नहीं कर 
सकती श्रत: केवल स्वतन्त्र एक बुद्धि ही के करण मान कर श्रन्य 
इन्द्रियां का न मानना बन नहीं सकता ॥| ४४ ॥ 
किन्तु- 
# आपेक्षकेगुणप्रधानभावः क्रिया विशेषात्‌ ॥ ४ ५॥ (२०६) 


सापेक्ष गुणों की प्रधानता है क्रिया विशेष से ॥ 

सब्र इन्द्रियां की क्रिया (काम) विशेष हैं, अतः परस्पर 
सापेक्ष गुणों की प्रधानता दै। चक्षुरादि १० इन्द्रियां की अपेक्षा 
से मन प्रधान दै, मन की अपेक्षा से अरदहद्भार ओर अरहृद्भार से 
बुद्धि प्रधान ( मुख्य) दे ॥ ४५ ४ 
यदि वलट्दा कि अपने ३ गुणों की प्रधानता के इन्द्रियों में 
 परघर सापेक्ष मुख्यता दै तो वे पुरुष के लिये क्‍यों काम करती हैं 
अपने लिये द्वी स्वतन्त्र क्यों न करें तो उत्तर- 


# तत्कर्माजितलात्तदर्थमभिचेष्टा लेकवत्‌ ॥ ४६ ॥ (२१०) 
उस पुरुष के कर्मों से कमाया द्वाने से उसी (पुरुष) के लिये 
सब चेष्टा दै, जैसे लोक में ॥ 


जैसे लोक में कुठारांदि को मनुष्य बनाता दे और फिर 
मनुष्य के लिये दी कुठारादि काम देते हैं, ऐसे ह्वी इन्द्रियों के 


॥ १०७ | 


पुद:ने आने पूर्व कर्म (प्रारव्य) से ऊर्जित कियान्यमाया दे 
इसलिये इन्द्रियों की श्रभिचेष्टा. (सब चेष्टाय) उस पुरुष के श्र 
होती हैं ओर होनी चाहिये ॥ ४६ ॥ 
# समानकर्मय्ेगे बुद्धेशप्रधान्य ले कबल्लो ऊबत्‌ ॥॥४७"(२११) 

बराबर के काम करने पर भी बुद्धि की प्रधानता है, जेसे 
लेक में ॥ 

यद्यपि मन श्रहक्वार ओर आंख आदि समान काम करे' तब 
भी बुद्धि की क्रिया मुख्य वा प्रधान मानी जायगी, जेसे लाक में 
राजा के मनन्‍्त्री श्ृत्य आदि सभी राजाज्ञां का समान चाव स 
पालन करते हैं तोभी मन्त्री की प्रधानता मानी जाती हैं, इसी 
प्रकार राजा पुरुष दे तो मन्त्री बुद्धि ओर अन्य इन्द्रिय' भ्रत्यवत 
हं॥ 

“लोऊऋबत्‌” पाठ की दिराबृत्ति अध्याय समाप्ति के सूचना 
है ।॥४७॥ 

इस प्रकार पृरुप के प्रयाजनाथे भाग मोक्त सम्पादनाथे प्रक्भति 
की ईश्वराधीन प्रवृत्ति ओर उससे अन्य अठारह १८ तत्व इस 
द्वितीयाधध्याय में निरूपित किये गये हैं | 


“6: ६*- 
अथ दतोया5ध्यायः 
अब क्रमागत मद्धाभूतों की उत्पत्ति कदते हैंः- 


# अविशेषा द्विशेषोरम्भः ॥१॥ (२१२) 
अविशेष से घिशेष का आरम्भ है॥ 


[ १०८५ ] 

शान्त घोर मूढ़ इत्यादि विशेषों रहितिलभ्रविशेष"पंचतन्समात्रों 
से विशेष > स्थूल महाभूत जे। प्रथिवी जल अग्नि वायु आकाश हैं 
“बुक शान्तता घोरता मूढ़ ता आदि विशेष भेद हैं; वे उत्पन्न द्वाति 

॥ !॥ 
# तस्माच्छुरीरस्य ॥२॥ (२१३) 
उससे शरीर की ( उत्पत्ति वा आरम्भ दे )॥ 
उस मद्दाभूतपंचक से देद्दों की उत्पत्ति दवाटी दै ॥२॥ 
# तद्बीजात्ससतिः ॥३॥ (२१४) 

उसके बीज से संर्तति द्ाती दे ॥ 

उप्त स्थूल देव के बीज (१ अददद्भार, २ बुद्धि, ३-७ पंच- 
तन्‍्मात्रा ८-१9 दश इन्द्रिये) इन १७ तत्वों के लिड्डः शरीर से 
संस्ति अर्थात जन्म मरण का प्रवाह पुनजन्मादि प्नमेरणादि 
दाता है ॥३॥ और- 

% अ्विवेकाच्च प्रवर,नमविशेषा णाम्‌ ॥४॥ (२१५) 

जब तक विवेक दवा तब तक अविशेष ७» पथ्म्चतन्मात्रों की 
प्रश्नति रहती दे । 

ये सूक्ष्म तन्‍्मात्रा तथ तक स्थुज्न मद्दाभतों द्वारा देद्दों के 
उत्पन्न करते और मारते रहते हैं ओरे जन्म मरण का चक्र 
चलाते रहते हैं, जब तक कि पुरुष का अपने स्वरूप चेतन्य और 
जड़ प्रकृति ८। विवेक नहीं द्वाता । बिवेक द्वाने पर मोक्ष दहै॥०॥ 


# उपभोगादितरस्य ॥५। (२१६) 
अन्य ( अविवेक ) के उपभोग से ॥ 
अन्य ७ उत्तरन्श्रविवेकी पुरुष प्रकृति के उपभोग में इसलिये 


[ १०६ |] 


लगा रद्ता हैं कि वह विवेकाइभाव से जान ही नहीं सकता कि , 
भोग दुःखदायक हैं ओर बेराग्य अन्त में त्रह्मानन्ददायक है; बिना 
जाने उसी में लगा रहने से जन्म से जन्मान्तर ओर मरण से 
मरणान्तर के द्वेतु कर्मो के| करता द्वी रहता है, वे कम दी बीज 
रूप में बृत्तरूप देहों ओर फलरूप भोगों का उत्पन्न करते 
रहते हैं ॥५॥ 

जब आत्मा वा पुरुष एक देह का त्याग कर दूसरे देह के 
जाता दै तो मागे ( संसृति >संसारान्मुख गति ) चल्नते समय 
में उसके सुश्न द्वाता दै वा दुख ९ उत्तर-- 

# सम्प्रति परिम्नुक्तो द्वाभ्याम्‌ ॥६॥ (२१७) 

संप्रति ( संस्ति के समय में ) देनों से मुक्त हाता दै ॥ 

उस समय न सुख द्वोता है न दुःख द्वेता है । इससे भृत प्रेतों 
के (भोग खण्डित जानों ॥६॥ 
लिज्ञ शरीर ओर स्थूल शरीर में क्या भेद दै ? उत्तर-- 
# मौतापितृज स्थुलं प्रायश इतरन्न तथा ॥७)॥ (२१८) 

स्थूल ( देद्द ) प्रायशः माता पिता से उत्पन्न द्वोता है ओर 
दूसरा ( लिज् देदद ) ऐसा नहीं है ॥ 

बहुधा स्थूल देह की उर्तत्ति माता पिता खे द्वाती दे. परन्तु 
लिह्न शरीर माता पिता से नहीं बनता । “प्रायशः" इसलिये कहा 
है कि प्रायः धवेदज उद्धिज्जादि को उत्पत्ति बिना साता पिता के 
भी द्वाती देखी जाती दै। तथा सृष्टि के आरम्भ में अमेथुनी 
अये।निजा सृष्टि बिना माता पिता भी द्वोती दे ॥3॥ 


# पूृवेत्पित्तेस्तत्कायल्ं मे।गादेकस्य नेतरस्य ॥८॥ (२१६) 
एक ( लिझ्ढ देह ) के पूष उत्पन्न हैने ओर भोग भोगने से 


[ १९० ] 

भोगायतनत्व उसी के है दूसरे ( स्थूल ) के नहीं ॥॥ 

स्थूल देददमात्र के! बिना लिंग देद्द ( १७ तत्वात्मक ) के भोग 
नहीं देखा जाता इसलिये भेगायतन मुख्यतः लिंग शरीर है, तर्था 
लिंग शरीर द्वी पहले ( सृष्ट यारम्भ में ) उप्न्न हुआ उसी से काय 
रूप ध्थूलदेद पीछे बने, इसलिये भी भोगायतन लिंग शरीर ही है 
स्थूल नहीं ॥५॥। 

# सप्तदशेक लिड्रम्‌ ॥६।| (२२०) 

सत्रह का एक लिंग ( देह ) होता है । 

पंचतन्मात्रा, १० इन्द्रियां, मन बुद्धि अहंछ्वार ये १५ मिलकर 
एक लिड्ड़ शरीर कद्दाता है जो प्रति स्थुल देह का प्रथक्‌ २ एक २ 
लिड् देद दै। 

यदि कट्ठा कि जब लिग शरीर में मनुष्य पश्ु पक्षि आदि 
आकार भेद नहीं तो प्रति शरीर एक २ प्रथक्‌ २ व्यक्ति भेद क्‍यों 
माना जाबे ९ तो उत्तर- 

# व्यक्तिमेदः कमेविशेषात्‌ ॥१०॥ (२२१) 

कमवबिश्ञेष से व्यक्तिभेद है । 

सब लिछ्ल शरीर एक से कर्मों के भोगाथे नहीं बने किन्तु 
बविलक्षण कर्मा के विलक्षण भेग पाने के बने हैं अतः वे परस्पर 
एक दूसर से भिन्न व्यक्ति हैं | एक द्वी लिब् देह सब का द्वाता तो 
भोग भी सबका उस एक का दाता. तब कमंफल भोग की व्यवस्था 
न रद्दती ॥१०।॥ 

जब लिछ्ु शरीर ही भोगोयतन दे ते स्थूल देद्द के शरीर 
ही क्‍यों कहा जाता है ? क्योंकि शरीर ते भागायतन (भोगरथान) 
केः कद्ते हैं  उत्तर- 


[ १११ ] 


# तदधिष्ठानाश्रये देहे तद्दादात्तद्वादः ॥११॥ (२२२) 

उस ( कमेविशेष ) के अधिष्ठान ( बुद्धितत्व ) के श्राश्रय देह 
में उसे / देहत्व ) कथन से उस ( स्थूल ) में भी देहवाद है । 

कमे विशेष का श्रधिष्ठान तो केवल बुद्धि है. वह बुद्धि लिड्ड 
शरीर को श्राश्रय करती है, इसलिये लिंग शरीर का जे से शरीर 
« भोगायतन कहते हैं वेखे द्वी बह लिंग शरीर इस स्थूल 'शरीर 
के आश्रय करता दे इससे इस स्थूल के भी शरीर-भोगायतन 
कहने लगे हैं ॥११॥ परन्तु- 
# ने स्वतन्त्रात्तरते छायावच्चित्रवच्च ॥१२॥ (२२३) 

स्वसन्त्र ( बुद्धि तत्व भी भोगों के ) नदी भोग सकता, उस 
( देह ) के बिना जेसे लाया और चित्र । 

जैसे श्राश्रय के बिना छाया नहीं द्वाती और जेसे आश्रय के 
बिना चित्र नहीं खिंच सकता वेसे दी देद के बिना बुद्धितत्व भी 
स्थिर नहीं रह सकता इसलिये देह के भोगायतन कह्दा जाता हैं। 

यदि कद्ठा कि तो फिर लिग शरीर मात्र से दो पुरुष के भेग 
सिद्ध द्वे जायगा, स्थूल शरीर की क्या आवश्यकता है ? तो उत्तर- 
# सूर्सत्वेन्‍षि न संघातयेगात्‌ तरणिबत्‌ ॥१३॥ (२२४) 

मुर्ते देने पर भी ( लिंग शरीर स्वतन्त्र भाग ) नहीं भोग 
सकता, संघात के येग से जेसे सूये ॥ 

प्रथम तौ लिंग शरीर अमृत्तेसूत्ष्म है, उसके भोग द्वावे' केसे 
ओर यदि उसके मूत्ते भी मानलें तो भी भोग तो संघात होने पर 
हेते हैं बिना संघात नहीं, इसलिये फेवल लिंग शरीरमात्र से भोग 
सिद्ध नहीं दाता। जेसे सूर्य की धूप है, परन्तु किसी घट पट 
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भित्ति आदि पर पड़ कर ही प्रतीत द्वाती है, स्वतन्त्र अकेलों 
नहीं ॥१३॥ 


अब सूक्ष्म वा लिड़् देह का परिमाण बताते हैं:-- 
# अगुपरिमाणं तत्कृतिभ्रते! ॥ १७ ॥ (२२५) 
यह अणु परिमाण (नहीं) है क्योंकि उस का कार्य श्र,त है ॥ 


“एतस्मा जञायते प्राण: इत्यादि मुण्डकापनिषद्‌ श्रादि श्रुतियों 
से लिब्डः शरीर के उतलत्तिमान्‌ सुनते हैं अतः वद अखु परिमाण 
नहीं, किन्तु मध्यम परिमांण वाला दै । 'न' शब्द की पूव सूत्र 
से अनुवृत्ति है ॥ १६॥ तथा- 

# तदज्मयत्वश्रतेश्य ॥ १४५ ॥ ( २२६ ) 

उस के शअन्नमयत्व श्रव ७ से भी ।। 

छान्देग्य प्रपाठक ६ खण्ड ५ में श्रति है कि “अज्नमयं दि 
सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजेमयी वाफ ॥ अथोत मन अन्न का 
प्राण जल का और बाणी तेज का विकार है प्रन्न से मन बनता 
है, जल ले प्राण बनते हैं ओर बाणी तेजस्तत्व से बनती है इस 
लिये मन आदि १७ का संधात्‌ रूप लिट्ठ शरीर श्रणुपरिमाण 
नहीं हो सकता, तब उस के मध्यमपरिमाण द्वी मानना ठीक 
है॥ १४॥ 

यदि कद्दो कि लिड् शरीर मध्यमपरिमाण द्वी रहे, परन्तु तो 
भी वह जड़ दे फिर वद्द संसरण (देद्द से देद्दान्तर गमन) क्‍यों 
करता दै ९ तो उत्तर- 


# पुरुषार्थ संसतिलिद्नानां खपकारवद्राजः ॥१६॥ (२२७) 
ल्डि शरीरों कीं गति पुरुष के लिये है जेसे रखाइये फी ।। 
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जेसे वेतन लेकर रोटो बनाने बाला रसेइया जे पाकशाला 
( रसाई घर ) में जाता दे बद्द अपने लिये नहीं, किन्तु राजादि 
अपने स्वामी के लिये जाता है, बेसे ही लिड शरीरों का गमना- 
गमन पुरुष के लिये भोगसाधनों के संग्रदद ओर सम्पादनाथ है ॥ 
अब स्थूल देद का स््॒रूप बताते हैँः- 
# पांचभौतिकेा देह; ॥१७॥ (२२८) 
पंच भूताों का विकार ( स्थूल ) देह है ॥ 
प्रथिवी जल तेज वायु ओर आकाश इन पंचस्थुल मद्दाभूतों 
से स्थूल शरीर-देद उत्तन्न द्वाता दे ॥१७॥ अन्य मत- 
# चातुरभोतिकमिस्येके ॥ १८" (२२६) 
काई कहते हैं कि ( देद ) चार मद्ाभूतों का विकार है ॥ 
जे आरचाये आक्राश के अपरिणामीपन के लक्ष्य में घरते हैं 
वे ७ महाभूतों का विकार द्वी देद्द के। मानते हैं, आाक्राश भी देह 
डे रहे, परन्तु मुख्य करके स्थूत्र देह चारों स्थुल भूतों से ही बना 
है ॥१८॥ 
# पेकमीतिकृमित्यपरे ॥१६॥ (२३०) 
अन्य आचार्य एक ही मद्दाभूत का विकार देह के मानते हैं।। 
यश्षपि पांचों भूतों से देद की उत्पत्ति दै परन्तु पार्थिक देह 
जा प्रथिवरी में से उत्न्न द्वेकर अन्त में प्रथिब्री में हो लीन द्वेतते 
देखे जाते हैं, इस स्थूल बिचार से वे लेग देह के। ऐकभमौतिक ही 
कद्दते हैँ ॥११॥ यदि कट्ठा कि देह ही चेतन स्वाभाविक है, पुरुष 
केई परृथक्‌ चेतन नहीं, ती उत्तर- 
न संसिद्धिकं चेतन्यं प्रत्येकादष्टे! ।२०। (२३१) 
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स्वाभाविक चेतनता नहीं बनती, क्योंकि प्रत्येक ( भूत ) में 
नहीं दीखती ॥ 
क्योंकि प्रथिबवी आदि प्रत्येक भूत में चेतनता नहीं, श्रतः 
पांचों वा चारों वा एक ही भूत॑ का विकार देद के मानो, तब 
भी देद्द में अपनी स्वाभाविक चेतना नहीं है ॥२०॥ और- 
# प्रपंचमरणाद्रमावश्च ॥२१॥ (२३२) 
( स्वाभाविक देद्द में चेतनता हाती तो ) संसार में मरणादि 
न ददेते। 
यदि पंचभूसों ही में स्वाभाविक चेतनता होती तो केई न 
मरता क्योंकि पुरुष की चेतनता मानने में तो उसके निकल जाने 
से मरणादि द्वोंते हैं, जब पंचभूतां के बने देह में स्वाभाविक 
अपनी निज की चेतनता ( त्रिना पुरुष के ) द्वाती तो काई देह- 
धारी कभी न मरता, न कभी सुषुप्ति में जाता ॥२१॥ 
यदि कह्दे कि पांचभूतों में प्रथक्‌ २ चेतनता नहीं भी दे। तो 
भी संयेग से मदशक्ति के समान चेतनता उतन्न है| जाती है, तो 
उत्तर -- 
# मदशक्तिवच्चेत प्रत्पेकपरिदृष्टे साहत्ये तदुद्भव) ॥२२॥ 
यदि मदशक्ति के समान मानो तो वह (मदशक्ति ) तो 
प्रत्येक में अनुमान दृष्ट दे और मिलने पर उसका व्राकट्य मात्र 
हैता है ४ 
प्रत्येक द्राक्षादि में छुपी हुई मदशक्ति संहत होने पर प्रकट 
दे। जाती दे परन्तु प्रथ्रिदी आदि में छिपी हुई चेतनता का काई 
प्रमाण नहीं; द्राक्षादि में छुपी मादकता तो वेद्यक शास्त्रादि प्रमाश 
सिद्ध है जे न्‍्यायद्शन ३०६ से ३१२ धक में भी प्रतिपादित है 


यथा-- । 
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लेग इच्छा. द्व प, प्रयत्न, सुख और दुख का केवल अअन्तः- 
करण का धम मानते हैं उनके मत का खण्डन गेतम मुनि भी 
करते हैं;-- 
शस्येच्छाद पनिभित्ततादा रम्मनिवृत्त्यो! !(न्याय०॥ (३०६) 

उ०-बश्षाता की प्रवृत्ति और निर्वुत्ति ही इच्छा श्रोर हपष का 
मूल द्वाने से ( इच्छादि आत्मा [ पुरुष ] के लिक्ढ हैं )।। 
आत्मा पहले इस बात के जानता है कि यह मेरा सुखसाधन 
है और यद्द दुःखसाधन | फिर जाने हुवे सुखसाधन के ग्रहण 
ओर दुःखसाधधन के त्याग करने की इच्छा करता है, इच्छा से 
युक्त हुआ सुखश्राप्ति और दुःखनिवृत्ति के लिये यत्न करता है। 
इस भ्रकार ज्ञाने, इच्छा प्रयत्न, सुख ओर दुःख इन सबका जिस 
एक फे साथ सम्बन्ध दे बह आत्मा ( पुरुष ) दे । इसलिये 
इच्छादि छुट्टी लिड् चेतन आत्मा के हैं, न कि अ्रचेतन अन्तः- 
करण के ॥ शह्का -- 
तल्निड्नला दिच्छाद पयोः पार्थिवध्रेष्वप्रतिप वे। ॥न्या ०३९० 

प्र० इच्छा ओर द्वंष के प्रवृत्ति ओर निषृत्ति का लिंग द्वोने से 
पृथिवों आदि ( भ॒तों के संघातरुशरीर ) में ज्लानादि का निषेष 
नहीं है। सकता ॥ 


प्रवृत्ति ओर निवृत्ति के चिन्द्र इच्छा ओर दइंष हैं अरथात 
इच्छा से प्रवृत्ति और हेष से निवृत्ति द्वाती है ओर ये दोनों इच्छा 
ओर 5 प शरी.- के धम हैं, क्योंकि इनका सम्बन्ध चेष्टा से है 
ओर जेष्टा का आश्षय शरीर है, श्रतएव इच्छादि शरीर के ही 
धम हैं ॥ आगे उक्त पक्त में दोष दिया है कि-- 


परश्वादिष्वारस्मनिषृत्तिदर्शनाव्‌ ॥न्‍्या ० (३११) 
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कूम्मा दिष्पनुपलब्धेरहेतुः/ | नया (३१२) 
उ०-कुठारादि में आरम्भ और निनृुत्ति तथा कुम्मादि में उनकी 
उपलब्धि न द्वाने से ( वक्त हेतु अदेतु है ) ॥ 
यदि आरम्भ ( प्रवृत्ति ) और नियृत्ति के दाने से इच्छादि 
शरीर के गुण मानोगे तो कुडर आदि साधनों में भी ज्ञानादि की 
अतिव्याप्ति द्वागी क्‍योंकि कुठार श्रादिमें भो प्रवृत्ति ओर निवृत्ति 
रूप क्रिया देखने में श्राती है। इसो प्रक्रार कुम्मादि में प्रबुत्ति 
ओर बाल आदि में निवृत्ति के हवाने पर भी इच्छा ओर ढं प की 
उपलब्धि उनमें नहीं द्वाती अतएत्र इच्छा ओर द्वष के प्रवृत्ति 
ओर निबृत्ति लिंग हैं यह द्ेतु देत्वाभास दे ॥ 
आगे प्रति पक्तो के द्वेतु का खण्ड न करके सिद्धान्त कद्दा हैः -- 
नियमानियमो तु तद्विशेषकी || नया» [३१३] 
हे ड०-उन (इच्छा ओर ह ष) के भेदक तो नियम और झनियम 
|! 
ज्ञाता (प्रयोक्ता) की इच्छा भोर # पमूलक प्रवृति ओर निबृ- 
त्तिय अपने आश्रय नहीं हैं किन्तु अयोज्य (शरीर) के आश्रय हैं, 
प्रयोज्यमान भूतों में प्रबृत्ति ओर निबृत्ति द्वाती है, सब में नहीं, 
इस लिये अनियम की उपपत्ति है योर आत्मा (पुरुष) की प्रेरणा 
से भूतों में इच्छा 8 ष निमित्तक प्रवृत्ति ओर निवृत्ति उत्न्न द्वाती 
है, विना प्ररणा के नही, इस लिये नियम की उपपत्ति दे! तात्पय 
यह दे कि इच्छा ओर $ प प्रयाजक (आत्मा पुरुष) के आश्रित 
हैं और प्रवृत्ति व निवृत्ति प्रयोज्य (शरीर) के आश्रित हैं, अत्न्र 
इच्छादि आत्मा (पुरुष) द्वी के क्िज्न हें ॥ आगे इच्छादि भअन्त३- 
करण के धम न देने में दूसरी युक्ति कद्दी दे- 
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यथोक्तद्देतुत्ता खारतन्त्रयंदक्ृ ता भ्यागमाचन सनस३ [३१४] 


उ०-उक्त हेतु से, मन शब्द से शरोर इन्द्रिय और मत 
तीनों का प्रहदण करना चाहिये। आत्मासिद्धि के अब तक जितने 
हैतु यहां न्याय में कद्दे गये हैँ, उन से इच्छादि का शभात्मोलिक्लष 
है।ना सिद्ध हो है, उन के अतिरिक्त मन आदि के परतन्त्र दाने से 
भी इच्छादि मन के धमे नहीं हे! सकते क्‍योंकि मन आदि क्रिया 
में स्वतन्त्रता से नहीं किन्तु श्रात्मा (पुरुष) की प्रेरणा से प्रश्गत्त 
है।ते हैं। इस के अतिरिक्त यदि मन आदि के स्वतन्त्र कर्ता माना 
जावे तो अक्ृताभ्यागम रूप (करे कोई और भरे केाई। देष आता 
दै क्‍योंकि शुभाउशुभ कर्मों के स्वतन्त्रता से करें तो ये, और 
जनका फल जन्मान्तर में भागना पड़े श्रन्यं अन्तःकरण के! और . 
यद्द हा नहीं सकता ॥ 

पुनः इसी की पुष्टि की है;-- 

परिशेषाद्रथोक्तहेतु पपत्तेश्व ॥ न्या० | ३१५ ] 


उ० परिशेष ओर उक्त द्ेतुओं की उपपत्ति से भी (झ्ानादि 
श्रात्मा के धमे हैं)॥ 

जब यह बात उपपत्ति से सिद्ध द्वेंगई कि ब्वानादि-इन्द्रिय, 
मन ओर शरीर के धम नहीं हैं, तब इन से शेष क्‍या रहता है! 
आत्मा । बस आत्मा (पुरुष) के धमे ल्लानादि स्वतः सिद्ध हैे। गये, 
इस के अतिरिक्त न्याय शास्त्र में इस से पूष जो थ्रात्म सिद्धि के 
देतु दिये गये हैँ, यथा-'दर्शनस्पशनाभ्यामेकार्थप्रहणात्‌* इत्यादि 
जन से भी ज्ञानादि चिन्द्र आत्मा के ही सिद्ध द्वेते हैं ॥ आगे 
स्मृति को भी आत्मगुण द्वाना १्रतिपाइन किया है; -- 


स्मरणन्तात्मनाज्ञ स्त्राभावात्‌ ॥ न्‍्याय० (३१६) 


[ श्श्८ | 


. उ७जज्ञाता का स्वभाव द्वेने से स्मरण भी आत्मा का द्वी धम्मे 
है. ॥ 

स्मृति ज्ञान के आश्रित है. क्योंकि जानना जानता हूँ जानू गा 
इत्यादि त्रेकालिक स्मृतियां ज्ञान के द्वारा दी उसन्न द्वाती हैं। जब 
शान आत्मा का स्वभाव है अथोत ज्ञान ओर चेतन (पुरुष आत्मा 
का तादात्म्य सम्बन्ध दै तब स्मृत्ति, जा उस से उत्पन्न देती दे, 
आत्मा के अतिरिक्त दूसरे का धम्म क्‍्योंकर द्वा सकतीं दे ? 
इत्यादि ॥ इस प्रकार न्याय का मत भी सांख्य के ही समान 
है ॥ २२ ॥ 

# लानान्प्रुक्ति।त ॥ २३ ॥ (२३४० 
ज्ञान से मुक्ति होती दे ॥२३॥ 
# बन्धी विपर्ययात्‌ ॥ २४ ॥ (२३५४) 

बिपरीत (उल्नटे ज्ञान) से बन्धन होता है॥ २४ ॥ 
# नियतका रणत्वान्न सम्रुश्चयविकल्पो ॥ २५ ॥ (२३६) 

नियत कारण देने से समुच्चय और विकल्प नहीं हैं ॥ 

मुक्ति श्रोर बन्धके नियत दे पृथक २ कारण हैं, ज्ञान मुक्ति 
का ओर विपरीत ज्ञान घन्ध का। इस लिये न तो समुश्चय 
थर्थात॒ अन्य अनेक कारणों के समुदाय की आवश्यकता है ओर 
न विकल्प की श्रर्थात न यद्द विकल्प दै कि ज्ञान से कभी मुक्ति 
हे।, कभी न द्वी, वा विपरीत क्षान से फभी षन्ध द्वा कभी न हे।, 
किन्तु ये दोनों नियत कारण हैं। छान से नियत मुक्ति और 
विपरीत ज्ञान से नियत घन्धन होता दी है ॥१५८॥ 


४ स्वप्नजागरामभ्यामिव सायिक्राउनायिकाभयां 
ने|भये ंक्तिः पुरुपस्प ॥ २६ ॥ (२३७) 


( ११६ ) 


ज॑ंसे स्वप्न माया (प्रकृति) से ओर जागरण (प्रकृति से 
प्रथक् त्व) से हता है, वेसे ही दोनां (समुच्रय भोर विकल्प) में 
पुरुष की मुक्ति नहीं हे। सकती ॥ 

जेसे स्वप्न में प्रकृति का सम्बन्ध नियत है, और जागरण 
में उस का हटना नियत है, इस में समुच्चय वा विकल्प नहीं हे। 
सकता, इसी प्रकार बन्ध और मोक्त के नियत देने कारण 
विपरीत झ्ञान ओर यथाथे ज्ञान (विवेक श्लान) में भी समुच्चय 
और विकल्प के। अवसर नहीं | जेसा कि वेद में लिखा है कि- 
“"तमेव विदित्वाइतिमृत्युमेति” यजु० ३१।॥ १८ उस (परतात्मा) 
के जान कर ही मोक्ष के प्राप्त दाता है, अन्य मार्ग नहीं है॥।२६॥ 

$# इतरस्३5पि नात्यन्तिकम्‌ ॥| २७ ॥ (२३८) 
मं (ज्ञान से) इतर > कमे का फल मी अ्रत्यन्च दुःख निवृत्ति नहीं 
| ह 

ज्ञान से इतर>भिज्न > कम को फल भी दुःखत्य को अ्त्यन्द 
निवृत्ति > मोक्ष नही हे सक्ता, क्योंकि सभी कमे सायिक हैं» 
प्रकृति के सज्ग से बनते हैं, प्रकृति सत्व रतस्‌ तमस््‌ तीन गुणों 
वाली दे इस लिये उन के सक्ष तक पुरुप का मोक्ष सम्भव नहीं।२७ 

# सद्जल्पितेःप्येवम्‌ ॥ २८ । ( २३६ ) 

मन से सह्डुल्पितमांत्र करू में भी यही बात है। 

यदि कहा कि शारीरिक कमे मुक्ति न करा सर्केतो न सद्दी 
मानसक मे उपासनादि तो ऐसे हैं जिनमें प्राकृत सम्बन्ध नहीं. उन 
से ते मात्त हे जायगा. उत्तर यह है कि नहीं, क्योंकि मानस 


सक्ूल्प भी मन से प्राकृत द्वाने से प्राकृत हँमायिक हैं। मायिक 
से मोक्ष नहीं, बन्धन ही है॥ २८ ॥ 


[ १२० ] 


कम उपासना दोनों से मोक्ष नहीं तो वेद में कम उपासना 
ज्ञान इन ३ का भप्रति।दन क्यों किया द्वै ९ केवल ज्ञान द्वी प्रति- 
पादनीय था ९ कम उपासना तो व्यथे रहे ९ उत्तर-- 


% भावनेापचयाच्छुद्धस्य सब प्रकृतिवत्‌ ॥ २६ ॥ (२४०) 


भावना के संग्रह से शुद्ध (पुरुष) फे सब (ज्ञान) द्वा जाता 
है, जेले स्वभाव से ॥ 

जैसा कि पुरुष प्रकृति से (स्वभाव से) ज्ञानी चेतन है, ठीक 
वैसा द्वी तब हे जाता है जब कि भावनान-ध्यान का उपचयर> 
प्रवल्सद्नय द्वे | ध्यान उपासना का अद्ज है, उपासना की योग्यता 
स्वकमानुष्ठान से द्वाती दै इस लिये कम और उपासना व्यथे नहीं, 
किन्तु “कुव ब्नवेद कमौणि०” यजुः ४० । १८ । के अनुसार 
स्वकर्मानुछ्तान से अन्तःकरेण शुद्ध दाता है, शुद्ध अन्तःकरण से 
ध्यानादि उपासना बनती और उपासना से पुरुष के बद्वज्ञान प्राप्ति 
की याग्यता द्वोती है। ज्ञान से (सूत्र १३४) के अनुसार मुक्ति 
देती दे । इस लिये वेद ने क्रम से उत्तरोक्तर अधिकारी बनाने के 
लिये कर्म उपासना ज्ञान का काण्डत्रय में उपदेश क्रिया दे ॥५९॥ 
अब उ.।सनांग « ध्यान का वर्णन करते हैंः-- 


रागोपह्तिध्यानम ॥ ३० ॥ ( १४१ ) 
राग का नाश ध्यान है ॥॥ 


चित्त को चब्जलता के हेतु शब्द स्शादि विषय हैं, विषयों 
में अनुराग के राग कद्दते हें, उस राग का दबाना, दबाकर चित्त 
के। निर्बिषय करना ध्यान दे । जेसो कि योगद्शेन १०७।१०८ में 
कट्दा गया है; 


देशबन्धश्चित्तस्य धारणा ॥ येग ० (१५०७) 


[ १२१ |] 


चित्त का किसी ( नाभिचक्त, हृदयरूमल, मूर्धो, श्र मध्य, नेत्र 
काण, नासिकाग्र इत्यादि ) देश में बान्धना धारणा कहाती दे ! 
अपने देह के अवयबों के छोड़कर च-द्र सूये वारा आदि में वा 
अन्य किसी एक देश में चित्त लगाना भी धारणा है। 

तत्र प्रत्यये ,तानता ध्यानम्‌ ।यिग० [१०८] 

उस ( घारणा ) में प्रत्यय (ज्ञान) का एकसा रहना ध्यान दै । 

किसी देश में जब चित्त लगाया जाय ते वह धारणा दे ओर 
धारणा में ही जब अभ्यास पक जाने से चित्त डिगे नहीं, किन्तु 
उप देश का ( जिस नाभिचक्रादि में चिकत्तोे लगा कर धारणा की 
थी ) ज्ञान एकसा बना रहे, इसके उस देश का ध्यान कहते हें । 
इप्त प्रकार यागानुकूल दी सांख्य है। 

केई ले।ग इसी के त्रद्म का ध्यान समम कर श्रम में पढ़ते 
हैं । ब्रद्ा वाउइमनसा5तोत हैं, बाणी और मन (चित्त) का विषय 
न होने से ब्रद्ा की धारणा वा ब्रद्वा का ध्यान सम्मव नहीं, किन्तु 
जहां कहीं “त्रह्म का ध्यान” अन्यत्र शास्त्रों में कहा है वहां 
“ ध्यान» शब्द से सांख्य याग दशेनों का लाक्षणिक ध्यान 
विवक्षित नहीं, किन्तु आत्मा में जे। ( प्राकृत मन वा वित्त नहीं ) 
झानशक्ति है, तद॒द्वारा ब्रह्म के जानना द्वी ब्रह्म का ध्यान समकना 
चाहिये ॥१५॥ ह 


# वृत्तिनरेधात्तत्सिद्धि। ॥३१॥ (२४२) 
ब॒त्तियों के। रोकने से उस ( ध्यान ) को सिद्धि देती है । 
मन की वृत्तियों के रोकने से ध्यान बनता हे । जेसा कि 
याग शास्त्र में कद्द आये हैं। देखो पत्र "येगशिचत्तवृत्तिनिरोाधः० 
(२) इसमें यद्द भी स्पष्ट है कि यथरि सांख्य में चित्त शब्द का 
व्यवद्दर न करके मन बुद्धि भददद्भौर इन तीन के ही अन्तःकरण- 


[ १२५ | 


श्र कहा दै परन्तु ठीक येगशास्त्र के भाव के लेकर द्वी सांख्य 

कार ;स सूत्र ३१ का रचते हैं जिससे इन्हीं मन आदि वीनों में 

सांख्याचाये के चित्त का अन्तर्भाव अभिमत प्रतीत द्वाता है ॥३१ 
वृत्तयों को किस प्रकार राका जावे ? उत्तर- 


# घोरणापनस्वक्र्मणा तत्सिद्धि; ॥३२॥ (२४२) 


धारणा, आसन और स्वकम से उस (बृत्तिनिराध) की सिद्धि. 
हेती है । धारणा, आसन ओर स्वकम का वर्णन आगे सूत्रों 
द्वारा बयं ऋाचाये करते हैं । यथा घारणा- 


# निराधश्छर्दिव्रिधारणाम्याम्‌ ॥३३॥ (२४४) 
छदि और विधारण से निरेध द्वाता है || 
रेचक प्राणायाम - छदि ओर पुरक प्राणायाम"विधारण इन 
दे।नों के करने से निरशाध सिद्ध द्वाता है। इसी प्राण के निराध 
के धारणा कहते हैं।।१३॥ तथा आसन का निरूपण यह है; -- 
# स्थिरसुखभासनम्‌ ।!३४॥ (२४७१) 
जे| स्थिर सुख पूवक बेठना है वह आसन है ॥ 
यद्रपि स्वत्तिफासत आदि भेद से येगशाघ्त्र में अनेक आसन 
कहे हैँ परन्तु उनमें मुख्य लक्षण आसन का यही द्वै क्रि जिस 
प्रकार बैठने से स्थिरता ओर सुख द्वे। किसी प्रकार की चंचलता 
बा दुःख न दे । येगशास्त्र में भो ठोक इन्हीं शत्दों का ऐसा ही 
सूत्र इसी आशय का द जा साधनपाद का ४६ (९७) वां सूत्र है । 
धारणा का वर्णन भी उल्लिखित येगदर्शन तृतीय विभूतिपाद 
सूत्र ! (१०७) में किया गयादे; वह्द भी इस सांख्य के तुल्य दै। 
आगे तीसरे काम “ध्वकमे» क। निरूपण करते हैं:-- 


# स्वकमस्वा भ्रमविदितकर्माउनुष्ठानम्‌ ॥३५॥ (२४६) 


[ ऐ१२३ :] 


अपने आश्रम के लिये विधान किये हुवे कर्म का अनुष्रान 
करना « रकम कह्दाता है | 

वेदारि शास्त्रों में जिस २ ब्रह्मचर्यादि आश्रम में जिस जिस 
संध्योपासनादि कम का विधान किया गया है उस उस का 
उस २ विधि से करना-इसका नाम स्वकर्मानुष्ठान है ॥१०॥ ये : 
तीन उपाय १-घोरणा, २-आसन, ३-वकम बताये गये, जिन से 
ब्यान की सिद्धि होती दे । आगे और भी उपाय कहते हैं: -- 


# वेराग्यादभ्यासाच ॥३१६।॥ (२४७) 
वेराग्य और अभ्यास से भो (बुक्तिनिराव देकर ध्यात द्ेतदे 


यदी बात इन्हीं शब्दों में केवल समास करके येगरशन में 
कही गई है। यथा-- 


अभ्यासवेराग्याभ्यां तन्चिरिघः ॥ये ० १२॥ 


( बार २ रोकने के ) अभ्यास और वेराग्य से उन ( चित्त- 
वुक्षियों ) का निराध द्वाता है ॥ 

चित्तवृत्ति एक नदी के समान हैं जिसकी दे धारे' हैं। पुण्य 
श्रोर पाप दे स्थानों के। वे दोनों धारे' बढती हैं | जे। केबल्य रूप 
ऊपर के बोक वा दबाव से विवेक रूप नीचे देश में बदतो हे, 
वह प्रण्यस्थान के बहती दे ओर जे संसार रूप ऊपर के बोम 
वा दबाव से अविवेकरूप नोचे देशमें बहती द्वे बह पाप स्थान के 
बहती द्वै । इसलिये वार बार अभ्यास करके और पापवद्दा धारा 
के परिणाम दु:ख भोगों आर मलीनताओं के विचार करने से 
उत्पन्न हुये वैराग्य द्वारा इनका निराध करना चादिये । बेर/ग्य से 
विषय का स्रोत बन्द्र किया जातां है ओर विवेकेलादक शाह्त्रों 
के अभ्यास से विवेक स्रोत के ठधाड्ा जाता है, इन देानों क 
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थ्राधीन चिक्तवृत्तिनिरोध द्वा जाता है ॥ अभ्यास और वेराग्य का 
अथे बताने के येगदर्शन में श्रगले ये सूत्र हैँः-- 


तत्र स्थित यत्ने5भ्याव) ।१३॥ 


उन ( अभ्यास वेराग्य दानों ) में से ठद्राव का यत्न करना 
अभ्यास कद्दाता है ॥ 

बृत्ति रद्दित चित्त के ठहराव स्थिति कहता है उस स्थिति के 
लिये यत्न पुरुषार्थ उत्साह ( हिम्मत ) करना अर्थात्‌ स्थिति के 
धम्पादन करने की इच्छा से उस स्थिति के साथनों का अश्रनुष्ठान 
( अमल ) करना--अभ्यास है ॥। 

आगे अगले सूत्र में अभ्यास की रीति ओर हृदता समब्पादन 
करना बताया दै;- 
स॒तु दीश्कालनरनन्‍्तयंसत्कारासे विते। दृभूमि। ॥१४। 

और बह ( अभ्यास ) बहुत काल तक लग तार भले प्रकार 
सेवन करने से टढ़ भूमि दा जाता ( जड़ पकड़ जाता ) है। बहुत 
काल पयन्त लगातार तप ब्रह्मचय विद्या श्रद्धारि संस्कार पूवेक 
धअभ्याप्त दृइ द् जाता ढै। बार २ अभ्वास ओर इ तर पदार्थों से 
वैराग्य (अप्रीति) वा अलिप्त देने से चित्त एकाग्र द्वाता है अन्यथा 
चित्त बड़ा चद्वबल है इस के भीवर अनेक सुसद्भुल्प कुसंकल्प इठा 
करते हैं। चित्त की गति रोकने वाले के प्रथम परमात्मा से यह 
भी प्रार्थना करनी चाहिये कि दे भगवन्‌ ! मरे मन में बुरे सद्भुल्प 
न उठ शुभ सहुल्प उठ | जैसा कि वेद में प्राथेना का उपदेश है- 


चेक, ० «७ ऑ 
यज्जा ग्रते दृग्प्रुदति दव तदु सुप्तस्य तथवेति । 
दृश्गम ज्येतिषां ज्येतिरेक तन्‍्से मन। शिवसहूल्पमस्तु ॥ 
यजु: ३३७॥ १॥ 
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है भगवन्‌ ! (तत. मे, मनः) वह मेरा, मन /शिवसहुल्पय 
अरतु ) 
शुभसद्डल्प वाज्ला है, (यत्‌ जाम्रतः, दूरम उदेति) जा जेसे 
जागतेका दुर जाताहे (तत्‌, सुप्तत्य, उ तथा एव, एति। बह सोतेका 
भी, वेसेद्दी जाता है (देवम्‌) दिव्यहै (एकं, ज्योतिषां ज्योति) एक 
ज्यातियों का ज्योति है! तात्पय यह है कि मन जिस प्रकार जागते 
समय में विषयें में दोड़ा २ फिरताहै, उसी प्र फरार स्वप्न (निद्रा) में 
भी, जबकि हाथ नही चलते, पेर नहोंचलते कान नहीं सुनते, नाक 
नहीं सू घती, आंखें नहीं देखतीं, त्वचा नहीं छूती ओर समस्त 
बाहर के व्यापार बन्द हैते हूँ, तव भी मन दोड़ने में बेसा ही 
फुरतीला रहता द्वै. जेसा कि जागते समय ! जब मनुष्य अपनी 
शक्ति भर इसके राकने में श्रम फरता हैँ और कुछ नहीं करता, 
तो कम से कम इसकी गति के बुराई से रोक कर भलाई को 
और फेरना चाहिये । उन भलाइयें में इसके बहुत दिनों तक 
दौड़ने देवे तो उन (भलाइयों) के बदले परमात्मा प्रसन्न द्वाकर 
इस असमर्थ जीवात्मा के मन रोकने का सामथ्थ देते हैं ओर 
जब यद्द ऋपा होती है, तब मानो कार्येसिद्धि में देर नहीं रहती। 
इस प्रकार मन के रोकने से पहिले शुभकर्मा नुष्ठान के लिये छेड़ 
देना चाहिये। जिस से हुई ईश्वर की कृपा से इसके रोकने का 
सामथ्य प्राप्त है | कदाचित्‌ पाठक यह पूछेंगे कि जब कि पर- 
मात्मा 'बाइ़्मनोतीत' अर्थात्‌ वाणी और मनका विषय नहीं है, 
मन उसके नहीं पहचान सकता क्योकि वह प्राकृत स्थूल दे अतः 
वह सूच्रमतम परमात्मा की भक्ति नहीं कर सकता इस लिये मन 
भक्ति का साधन द्वी नहीं ते। फिर उस की भक्ति में मन कैसे लगे ? 

इस का उत्तर यह दे कि यद्यपि मन साक्षात परमात्मा की 
भक्ति का साधन नहीं तथापि हमारा ज्ञान जो मन की भरी हुई 
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इन्द्रियों के द्वारा क्षीण द्वाता रहता दै बह क्षीण देना बन्द है। जावे 

र क्रमशः बढ़ता जावे, जिससे हर्म उस महान उच्च, मन की 
गति से दूर, परन्तु आत्मा में ही स्थित परमात्मा की भक्ति कर 
सके। जिस प्रकार एक नहर से खेतों में पानी देते हैं परन्तु जा 
खेत पानी के बद्दाव से ऊंचे हैं उन में पानी नहीं पहुँचता क्योंकि 
वह आगे के बहा जाता दै किन्तु यदि उस पानी के आगे के 
बहाव मार्ग रोक विया जावे जैसा कि सलीपर डालकर नहर वाले 
पानी के ऊ'चा कर देते हैं तो बन ऊ'चे खेतों में भी पानी की 
गति दे सकती है जिनमें कि इस से प्रथम पानी नहीं ऊा 
सकता था। ठीक इसी प्रकार मानवात्मा का परिमित ज्ञान शओर 
बह भी इन्द्रियों के छिद्रोंके द्वारा प्रतिक्तण नदर (कुज्ञाबा)के पानी 
के समान बहता है तो भला फिर उस अपरिमित ओर अ्रत्यन्त 
उच्च परमात्मा तक केसे पहुंचे ? मनुष्य का ज्ञान यथार्थ में 
. इन्द्रिय छिद्रों द्वारा बहता दे अथात विषयों में खचे हाता रहता 
: है, इस कारण उस में और भी न्यूनता द्वे जाती है। सब मानते 
हैं कि मनुष्यों के देखने का काम बहुत पड़े तो दशन शक्ति घट 
जाती है । चलने से पांव थक जाते हैँ। सुनने से कान थक जाते 
हैँ। इसी प्रकार विचारने से बुद्धि थक जाती द्वै। स्मरण करने 
से बहुत बात द्वों तो स्मृति थक जाती दै । जिन लोगों का लेन 
देन थोड़ा है वे तो उसे स्मरण रख सकते हैं, परन्तु जिन का 
व्यापार बहुत दै वे स्मरणाथे रजिस्टर वा बही ओर फिर भिन्न २ 
खातेका कागज लिखते हैं ओर तिस पर भी प्रायः भूल जाते हैं । 
कारण यही है कि शेय विषय के बढ़ जाने से ज्ञान सब में थोड़ा 
२ बंट जाता दै। जब कि सांसारिक पदार्थों के जानने में भी 
स्मृति के बंट जाने से कठिनाई द्वाती दे तो परमात्मा, जो सब से 
सूद्मतम दै, उसके जानने में जितनी कठिनाई पढ़े से सत्य है। 
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इस लिये परमात्मा की शक्ति के अभिल्ापी पुरुष के इन्द्रिय- 
ध्यवद्वार से हटा कर ज्ञान के नद्दर के पानी के समान रोक कर 
बुरूच बनाना चाहिये ॥ 

परन्तु एक बार यह समभाने मात्र से काम नहीं चल सकता 
कि चिक्तबृत्तियां केश बाहर न जाने दिया जाबे, किन्तु सब लेग 
नित्य देखते हैँ कि एक विद्यार्थी के पाठ वा 5.थे का ज्ञान करा 
दिया जाता है परन्तु बार २ अभ्यास के बिना ज्ञान नही | ठहरता 
जब हम रूड़क पर चलते दँ ओर अनुमान २४ अछगुल (५॥ 
फुट) भूमि की चोड़ाई से अधिक अपेक्षित रहीं हे।ती अथोत्‌ चाहे 
सड़क १० गज चोड़ी हे, परन्तु हम केवल अंधे गज मात्र 
चोड़ाई पर चलते हैं। हमें यह ज्ञान भी है फि हमारे चलने के 
लिये इतने से अधिक चोड़ाई को आवश्यकता नहीं, परन्तु क्‍या 
हम किसी ऐसी सड़क पर जे केवल आध गज ही चोड़ी दवा, 
सुगमता से चल सकते हैं ! कभी नहीं, जब तक ऐसी सष्ठ-कुचित 
सड़क पर चलने का अभ्यास न है, कभी निःशइभाव से नहीं 
चल सकते। किन्तु अभ्यास की महिसा अपार है| अभ्यास हे।ने 
पर न केवल उस आध गज चोड़ी सड़क पर चल सकते हैं, 
प्रत्युत उस से भा श्रत्यन्त संकुचित केचल एक अज्ञल मेटे रस्से 
(रज्जु) पर भी चल सकते हैं जे केवल संकुचित द्वी नहीं किन्तु 
हिलता भा है, जिस के टूट जाने का भी भय है, जो प्रथ्वी से 
दूर द्वै, परन्तु अभ्वास बड़ी वस्तु है, अभ्यास के द्वारा चित 
चृक्तिये' कितनी भी रक्त हैं।, निरुद्ध दवा सकती हैं ॥ 
आगे येग में बेराग्य का बर्यसन किया है:- " 


दृष्टाउनुश्रविकविष यवितृष्ण स्यवशीका रसंज्ञाव राग्यम्‌ ॥ १ ४॥ 


देखे ओर (शास्त्र से) सुने विषयें की तृष्णा से रहित (चित्त 
रा) वशीकार वेराग्य कद्वाता दै ॥ 


( एऐैश्प ) 


अन्न पान भैथुनांदि सांसारिक और मरणान्दर अन्य जन्मों 
अन्य लेके तथा अन्य येनियां में शास्त्ननुसार मिलने वाले 
पारक्नीकिक विषयों में से उन की असारता जान कर चिक्त का 
हटाना वेराग्य कहाता द्वै। जब ज्ञान बढ़ता है तौ जो विषय सुख- 
दायक जान पड़ते थे वे फिर दुःखदायक क्या दुःखरूप ही दीखने 
लगते हैं और इस प्रकार विषयों में दोष दिखने से उन का राग 
जाता रहता और बेराग्य उत्न्न द्वेने लगता दै। जेसा कि इसो 
सांख्य में कद्दा जा चुका दै कि- 


न दृष्टात्तत्सिद्धिनिवत्तेप्यनुबृत्तिदशना|त्‌॥ १ ॥ २ ॥ 


मनुष्य के आध्यात्मिकादि तीन प्रकार के दुःखो की निशृत्ति- 
रूप सिद्धि सांसारिक दृष् पदार्थों से नहीं दे सकती, क्योंकि धन 
से दुःखनिवृत्ति द्वेते द्वी तत्काल पुनः दुःख की अनुवृत्ति देखते दें । 
कल्पना कीजिए कि एक मनुष्य का छ्लुधारूप दुश्ख है. उस को 
निनश्वत्ति के लिये बह्द दे। पददर के १९ बजे ८ छुटांक भोजन करता 
है ओर सायंकाल के ८ बजे दूसरी बार छ्ुधा लगती है ! उस की 
निवृत्ति के लिए फिर ८ छुटांक भोजन करता द्वै । ऐसा द्वी नित्य 
किया फरता दै । अब बविचारना चाहिऐ कि कया उस को छ्ुथा 
१२ बजे से ८ बजे तक ८ घण्टे के लिए निवृत्त द्वा जाती है? 
कदापि नददी । अच्छा क्या ६ बजे क्ुधा न थी? अवश्य थी । क्या 
इस से पूच न थी ? नहीं २ कुछ न कुछ अवश्य थी किन्तु वह ८ 
छ॒टांक की क्षुधा जो सायड्डाल ८ बजे पूरी क्षुधा हुई है, बद्द ४ 
बजे भी चार छुटांक की क्षुधा अवश्य थी ओर एक बजे दोपहर 
के। भी एक छटांक की क्षुधा थी द्वी । बद्द क्रमशः एक २ घंटे में 
एक २ छुटांक बदृती आई ओर बढ़ते २ ठीक आठ बजे पुनः 
पूर्व वत्‌ पूरी ८ छटांक मांगने लगी इतना ही नहीं, किन्तु वद्द १ 
थयटे के ६० थे भाग एक मिनट में ९ छुटांक का ६० वां भाग 
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इतना ही नहीं, किन्तु वह ( घण्टे के ६० वें भाग एक मिनट में * 
छटांक का ६० थां भाग छ्लुधा भी अवश्य थी । मानो जिस समय 
तृप्त द्वाकर दोपहर के उठे थे उसी समय से बह पिशाची श्लुधा 
साथ साथ फिरती और बढ़तो जाती थी । इसी प्रकार श्रन्य भी 
किलो हृष्ट पदार्थ से दुःख को सतब्रथा निषृत्ति नहीं हती, क्योंकि 
सांसारिक समस्त साधन जिनसे हम दुःख की निवृत्ति श्रोर स्थिर 
सुख को प्राप्ति की इच्छा करते हैं ओर इसी प्रयोजन से अने+फऊ 
प्रकार के कष्ट सह कर भी उनके उपाजन फी चेष्टा करते हैं, वे 
सब स्वयं द्वी स्थिर नहीं, किन्तु प्रति क्षण नाशोन्मुख दौड़े जाते 
हैं. तब हमें कया सुख दे सकते हैं ? इस प्रकार विचारा जावे तो 
बहुत सहज में रृष्ट सांसारिक पदार्थों की श्रसारता समभ में श्रा 
जातो है । तब फिर इनमें ऐसा राग करेना जेसा कि सब साधारण 
करते हैं बुद्धिमान के नहीं रहता । जब यह समझ में आजाता 
है. तभी इन विषयभोगों से वैराग्य उत्पन्न हे जाता है । 


इसी प्रकार जब श्रन्य देह गेद्द आदि को भो नश्वरता समझ 
पड़ती है तब उनमें राग नहीं रहता और बेराग्य उत्पन्न द्वा जाता 
है॥ ३६ ॥ 


इसी अध्याय के ३ सूत्र २४ में ( बन्वेविपययात्‌ ) कद्दा था, 

अतः आगे विपयेय के ५ भेद बन करते हैंः-- 
# विपयेपमेदाः पञ्च ॥ ३७॥ (२४८) 

विपयेय के पांच भेद हैं ॥ 

यागदशेन में इन्हीं ५ विपयेयों के नाम ५ क्लेश रक्‍खे गये 
हे ॥ वे ये हैंः-- 
१-अवियया, २-अस्मिता, ३-राग, ४-३४ पष, ओर ६९-अभिनिवेश । इन 
पांचों के ल्लानाथे योगद्शेन पाद २ सूत्र ३ से ९ तक देखिये। 
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सांख्यद्शन के सभी टीकाकार और भाष्यकार एकमत्य से योग- 
दशन वाले » क्लेशों के द्वी ५ विपयेय सांख्य में कह्दे मानते हैं, 
झतः बह निर्विवाद ही दे ॥ ३७ ॥ 

अब ब्रिपयेय की कारण भूत अ्रशक्तियों का बर्रान करते हैं:- 


# अशक्तिरष्रविंशतिधा ॥ (२४६) 
२८ अद्टाईस प्रकार की श्रशक्ति हैं॥ 


% तुप्टिनेबधा ॥ (२४०) 

तुष्टि ६ नव प्रकार की द्वाती हैं ॥ 

# सिद्धिग्छ्रधा ॥ ३८ ॥ ३६ ॥ ४० ॥ (२५१) 
सिद्धि आठ प्रकार की द्वाती हैं ॥। 

२८ अशर्तियों के ये नाम हें गुदा, उपस्थ, हाथ. पांव, वाणों 
ये ५ कर्म निद्रय, कोन, त्वचा, आंख जीभ नाक ये पांच झ्ाानेन्द्रिय 
ग्यारहवां मन इनकी ११ अशक्ति अथोव क्रमशः उत्सगें को 
अशक्ति, आनन्द की अशक्ति करने की अशक्ति, गमन की 
अरशाक्ति, बचन की अशक्ति, श्रव॒णकी अशक्ति, स्पर्श की श्रशक्ति, 

कशेन की झह्र्शाक्त, चखने की श्रशक्ति, सू'घन्ने की अ्रशक्ति ओर 
भनन को अशक्ति ये. ११ अशक्तिहुई' । ६ तुष्टि जिनका आगे बणन 
करेगे उनके नद्देनिसे ६ प्रकारकी अशक्तियां, आठ८सिद्धि जिनका 
आगे बर्ण न करे गे उनके न द्वाने से ८ प्रकार की अशक्तियां, ये 
सब ११+६+८ मिलाकर २८ अशक्तियां दे ॥३2॥ ६ तुष्टिं उनमें 
"9 -काई ते प्रेकृत के श्वानमात्र से तुष्ट हो जाता है २ केई 
सन्‍्यास चिन्हां के धारण से सन्तुष्ट हा जाता दे । 
३ कोई यद्द समझ तुष्ट दा. जाता है कि काल द्वी सब 
कुछ कर लेतो है। ४ केाई भाग्य के भरोसे पर तुष्ट द्वा जाता दे 
५ केई यह सममः कर चुप बैठ रद्दता दे कि विषयों का भोग 
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अशक्य दै। ६ काई विपयाथ कमाये धन को रक्षा में कष्ट देख 
कर तुष्ट है जाता है । ७ कोई यह समम कर तुष्ट द्वा जाता है कि 
मेरे भोग चाद्दे जितने हों परन्तु उनसे भी अधिक अन्‍्यां के पास 
हैं।८ काई इस कारण तुष्ट हे जाता है कि बिषयों से तृप्ति तो 
हेती दी नहीं । ६ काई विषय भोग में दूसरों की हिंसा के। देख . 
कर उपरत द्वा बठता है इस प्रकार ९ तुष्टि हुई' ॥ ३६॥ ८ सिद्धि 
याग में ये हैं, यथा- अणिमा, महिमा, गरिमा, लधिमा प्राप्ि 
प्रोकाम्य, ईशित्व और वशित्व । ये यागशास्त्र के विभूति पादस्थ 
४४ वें सूत्र ओर उसकी व्याख्या में वर्णन किये हैं । 


यथा-'ततो5णिमादिप्रादुभाव) कायसंप-त्तद्ध मनिभिवातश्च! 


तब अशियमादि का प्रादुर्भाव ओर देह की सम्पदा (ऐश्वय) 
ओर उन ( ५ भूतों ) के धर्मों से चोट न लगना द्वोता दे ॥ 

भतजयमान ४७ वे यागसूत्र में कही सिद्धि. का श्रनन्तर फल 
रूप ये ८ सिद्धियां ओर द्वोती हैँ । (>अणिमा देह के सूद्म कर 
सकना। २-लंधिमा- देह के। बोक में दलका कर सकता * 
३-महिमा देह के फ लाव में बड़ा कर सकना। ४१ प्रांप्ति- इध्ट 
पदार्थ के समीप-प्राप्त कर सकना ।-ये ४ सिद्धियां वा विभवियां - 
पांच ५ महाभूतों के ''स्थूल्न” रूप में संयम से उत्न्न द्वोती हैं। 
४ प्राकाम्य इच्छा का पूरा होना, उसमें रुकावट न द्वाना। यह 
स्वरूप» संयम का फल दै। ६ वशित्व- महाभूतों और पांच . 
भोतिक प्राणियों का वश में कर सकना | यह “सूक्ष्म ० रूप में 
सं? का फल है। ७-ईशितृत्व- भूत और भोतिक पदार्थां के . 
उत्पन्न ओर नष्ट कर सकना। यह व्यास भाष्य का मत है। भाज- 
वृत्ति में देह ओर अन्तःकरण के अधिकार में कर लेना*ईशितृत्व 
कहा दै। यह “अन्वय”" में संयम का फल दै। ८-यत्र कामा- 
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बसायित्व ७ जे। सड्डुल्प करे सो पूराद्दे। यह “श्रथेवरव» में संयम 
का फल है ॥*४ 

परन्तु सांख्यकार आठ ८ सिद्धियां (ऊहा ) आदि प्रथक्‌ 
गिनाव गे। ये देनों आंचायों की दे भिन्न २ कल्पनाये' हैं, इतने 
से एक का दूसरे से विरोध नहीं द्वाता ॥४०॥ 

३७ बे सूत्र में “विपयेयभेदा: पंच” कहा था, श्रब उन 
भदों के श्रवान्तर भेद कहते हैं -- 


( 
# अवान्तरभेदाः पूवंबत्‌ ॥४९॥ (२५२) 
शअवान्तर भेद पूवांचार्यों के तुल्य जानो । 


अन्य पहले आचाये लेगोंने जितने अन्य अवान्तर भेद माने 
हैं बही सांख्याचाय कपिल मुनि के इष्ट दूँ अतणब वे स्वयं 
अबान्तर भेदेंकी गणना नहीं करते | वे अवान्तर भेद इस प्रकार 
६२ हैं कि- ! श्रव्यक्त प्रकृति जो अनात्मा दे उसके आत्मा वा 
पुरुष सममना, २ महतत्व बुद्धि के आत्मा समझना, ३ अरहद्भार 
के आत्मा समभना ४-८ रूप रस गन्ध शब्द स्पशे इन ५ तन्मात्रों 
के आत्मा जानना, यह ८ प्रकार का तम नाम अ्रविद्या संज्लक 
विपयेय उलटा ज्ञान है । ९-१६ अणखिमा आदि ८ सिद्धियों में 
यह विपरीत ज्ञान द्वाना कि में अखु हू, में गुरु «भारी हु, मैं 
मद्दान्‌ & बड़ा हूँ इत्यादि। यह अस्मिता अज्ञान ८ प्रकोर का 
विपयेय का अवान्तर भेद हुआ ॥१७-२६-५ दिव्य शब्द स्पशं 
रूप रस गन्ध और ५ अद्व्य सब ९० प्रकार के विषयों में राग 
महामोद् नामक १० प्रकार का विपयय अवान्तर भेद जानिये ॥ 
२७-४७ अस्मिता के ८ आठ ब्रिषय और राग के १० विषय इन 
४८ विषयों के विधातक पदार्थों में क्रोध 8 ष तामिस्र नामक १८ 
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प्रकारके श्रवान्तर भेद भी विपयेय के ही अवान्तर भेदहें ॥ ४५-६२ 
इन्हीं १८ विषयों के विनाश का अनुसंघान करने से जो १८ 
अकार के त्रास उतन्न द्वेति हें वे अभिनिवेश नामक अन्धतामिस्रा- 
5पर नामक विपयथ के १८ भेद गिन कर सब ६२ विपयय के 
भेद हुवे जे ५ विपयेयों के अवान्तर भेद हैं ॥ ४१॥ 
# एवमितरस्पा: ॥४२।॥ (२५३) 

इसी प्रकार इतर (अश्रशक्ति) के भी (अवान्नर भेद पूर्वाचायों 
के प्रसिद्ध किये हुवे द्वी जानने चाहिये ) ॥ 

इन का वर्णन सूत्र ३८ में हम कर चुके हैं ॥ ४२ ॥ 

# आध्यात्मिका दिभेदानवधा तुष्टिः ॥४३॥ (२५४) 
आध्यात्मिक आदि भेद से वुष्टि € प्रकार की है।। 
इस का विवरण ऊपर ५६३ सूत्र के भाष्य में आगया।।४३॥ 
# ऊद्दंदिभिः सिद्धि! ॥ ४४ ॥ ( २५४ ) 

ऊहा आदिकों से सिद्धि ( भेद बाली दे )॥ 

सिद्धि के ऊह्दा आदि भेद हैं जो येगरशेनाक्त ८ सिद्धियों के 
समान संख्या में ८ दी हें | आध्यात्मिक श्राधिभोतिक और आधि- 
देबिक भेद से ३ प्रकार के दुःखों का विधात द्वोने से मुख्य ३ 
प्रकार की सिद्धियां हैं| उन के उपायभूत ५ श्रन्य दँ-इस प्रकार 
सब ८ हैं।। 

१-उपदेशादि के बना द्वी पूवे जन्म कृत कर्माभ्यास के बश 
से तत्व के स्वयं ऊद्वित कर लेना यह, 'ऊद्धा” नाम की सिद्धि है। 


२-दूसरे के पढ़ते पढ़ाते सुनकर वा स्वयं बिना गुरु के शास्त्र के 
जांच कर तत्व जान लेना “शब्द” नाम की दूसरी सिद्धि दै। 
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३-गुरु शिष्य भाव से शास्त्राउध्ययन करके जे। ज्ञान उत्जता है 
बह “अध्ययन” नाम की तीसरो सिद्धि दे । ४-उपदेश!थे स्वयं 
घरपर आये परम दयालु अतिथि आदि से ज्ञान का लाभ हे।जाना 
'सुहतप्राप्ति' नाम की चौथी सिद्धि है। ५-धन देकर असन्न किये 
पुरुष से ज्ञान लाभद्वाना 'दान नामकी वीं सिद्धि है । ये उपायभुत॑ 

सिद्धियां हुई', इन में आध्यात्मिकादि दुःखत्रय के नाश रूप 
फलस्वरूप ३ सिद्धिय॑ मिलाने से ८ द्वा जाती हैं ॥३४। 


# नेतरादितरहानेन विना ॥|४ ५॥ (२५६) 
अन्य की द्वानि बिना अन्य ( उपाय ) से (सिद्धि ) नहीं ॥ 


ऊहादि उपायों के अतिरिक्त अन्य किसी तप आदि उपाय से 
सिद्धि नहीं हा सकती, क्योंकि तप आदि से 'इतर'- विपयय 


छू 


ज्ञान की द्वानि नहीं ओर विपयेय ज्ञान द्वानि के बिना सिद्धि 
नद्दीं ।।३५॥। 
# देवादिप्रभेदा ॥४६।॥ (२५७) 

( सृष्टि ) देवी आदि भेद वाली दे ॥ 

अगले सूत्र में 'सष्टि' पद औवेगा, उसकी अनुवृत्ति करके- 
रृष्टि के भेद देवी सृष्टि आदि हैं । सूर्यादि देगों की संष्टि 'देवी' 
सृष्टि है, देवदत्तादि मनुष्यों की 'मानुषी सृष्टि कद्दाती है, सपादि 
तियेग्यानि के प्राणियों की रचना तियेक्‌ सृष्टि समभनी चाहिये ॥ 


देवी आदि अनेक विधि स्ृष्टियों का प्रयोजन- 
आंज्ह्मस्तम्बपयन्तं तत्कृते सुष्टिराविवेकात्‌ |४७॥ २५८ 


ब्रह्मां से लेकर स्तम्ब « स्थावर पयन्त सृष्टि उस ( पुरुष ) के 
लिये है, ( वह भी ) विवेक द्वाने तक ॥ 
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चतुर्वेदक्ष ब्रह्मा से लेकर वृत्षादि स्थावर येनि पर्यन्त जितनो 
सष्टि हें, सब पुरुष के लिये हूँ परन्तु बह भी विवेक द्वोने तक 
अ्थोत्‌ विवेक > यथाथे ज्ञान तथा तत्वज्ञान द्वाने पर पुरुष को 
सृष्टि नहीं होती ॥3७॥। 
सृष्टि का विभाग अगले सूत्रों में कहते हैंः- 
# ऊध्ये स्वविशाल्ा ॥४८॥ (२४६) 
जिसमें सत्वगुण बहुत दवै वह र्ृष्टि उच्च दे ॥४८॥ 
# तमेाविशाला मृलतः ॥४६॥ (२६०) 
नोचे से तमोगुण प्रधान सृष्टि है ॥४९॥ 
# मध्ये रजेविशाला ॥४०॥ (२६१) 
बीच में सष्टि रजोंगुण प्रधान है ॥५०॥ 
क्यों जी ! यद्द विचित्र सृष्टि प्रकृति से क्‍यों उत्पन्न होती 
है ? एक समान ही सारी सृष्टि क्यों न दा गई ? उत्तर- 
४ कमव चित्या प्रधानचेष्टा गमदासवत्‌ ॥५१॥ (२६२) 
कर्मों की विचित्रता से प्रधान (प्रकृति) की चेष्टा गर्भ दास के 
समान दे ॥| 


दे। प्रकार के दासल्‍्सेबक हैं ॥ एक जन्मदास जे। जन्म के 
पश्चात सेवा करते हैं, दूसरे ग्भदास जे गर्भाधान समय से ही 
सेबक हैं। उन में जन्मदास तो कोई सेवा करे, कोई न करे 
क्योंकि बह सेग्य का अ्रनुनय करके किन्हीं सेवाओं से अपने के 
बचा सकता दे, परन्तु ग्भेदास के केाई अधिकार नहीं कि किसी 
प्रकार की सेवा से भी अपने के बचा सके। इसी प्रकार प्रकृति 
भो गर्भेदास के समान पुरुष की अ्नादि सेवक दै, पुरुष अनादि- 


[ ११३ ।ै 


काल से जेसा विचित्र कर्म करता द्टे प्रकृति के उन के फल 
भोगार्थ ग्ेसी ही विचित्र सृष्टि रचनी पढ़ती है। उसे क्या श्रधिकार 
कि एक दी प्रकोर की सृष्टि रचे बह तो पुरुष की दासी (सेविका) 
है ओर दासी भी कैसी ९ जन्मदासी नहीं. किन्तु गभदासी | फिर 
भला प्रवृत्ति के| स्घतन्त्रता कहाँ ९ वह तो पुरुष के कर्माधान हुई 
विचित्र कर्मों फे भोगार्थ विचित्र सृष्टि के उत्पादन में विवश 
है॥ ५१॥ 
इस विचित्र सृष्टि में यद्यपि सत्वगुश प्रधान उच्च सृष्टि भी है, 
परन्तु वह भी मोक्षार्थी के। स्यागने ही योग्य है सो कह्दते हैं:- 
# आवृत्तिस्तत्राप्युत्तरेत्तरयेनिये। गा द्धंय |५२।॥ (२६३) 
उन (उच्च) सृध्यों में भी एक के पश्चात दूसरी येनियों में 
जान आने का चक्र (श्राषृत्ति) चलता द्वी रद्दता है इस कारण वह 
उक्त गति भी त्याज्य है ॥ ५२ ॥ क्योंकि:- 

# समान जरामरणादिजं दुःखम्‌ !|५३॥ (२६४) 
बुढ़ापा ओर मृत्यु आदि से हुवा दुःख (बद्दां भी) समान है ॥ 
अर्थात जेसे जन्म, स्॒त्यु, बुढ़ापे यहां दुःख हैं, वेसे ही उच्च 

यानियों में भी हैँ । अतः मुमुक्षु को उन का भी लालच न होना 
चाहिये ॥ ५३ ॥ | 


यदि कहटे। कि प्रकृतितय में सब पदार्थ अपने २ काग्ण में 
लय है। जावेंगे तब जन्म मरण आप ही छूट जायगा, मुक्ति 
का यत्न व्यथे है १ तो उत्तर- 


*# ने कारणलयात्कृतकृत्यता मग्नवदुत्यानात्‌ ॥।५४॥ (२६५) 


कारण में लय दाने से (प्रुष का) फृतकृत्यता नहीं ह। सकती 
(क्योंकि) डुबकी लगाने घाले फे समान फिर तिरता हुवा ॥ 


(6 १३७ ) 


जले जल में विवश डूब जाने वाला फिर विदेश फूल कर 
ऊपर ही आज़ाता है इसी प्रकार प्रकृति में लीन दा जाने वालों 
के भी विवश फिर जन्म लेना पड़ता है | इस लिये प्रकृति में लय 
मात्र से पुरुष कृतकृत्य नहीं दवा सकता । किन्तु उस के मुक्ति के 
लिये यत्न करना ही चाहिये। जिन का विवेक नहीं हुवा, केवल 
बराग्य हुवा है, वह प्रकृतिलीन कहाता दै।| ५४॥ 


# अकार्यत्वेषपि तथोगः पारवश्यात्‌॥ ५५ ॥ (२६६) 


यद्यपि प्रकृति काय नहीं, तो भी परतन्त्रता से उस (दुःख) का 
याग होता है ॥ 


प्रकतिलीन पुरुषों के। इस लिये जन्म मरण का चक नहीं 
छूटता कि यद्यपि प्रकृति काये पदार्थ नहीं, कारण पदाथे है, परन्तु 


अड़ होने से परतन्त्र दै, वह पुरुष के चक्र से निकाल नहीं 
सकती ॥ ५५॥ 


यदि कट्ठा कि प्रकृति की परतन्त्रता में “पर" कौन है ? जिस 
के “तन्त्र “- आधीन प्रकृति है ! उत्तर-- 


# स हि सर्ववित्सवंकरत्ता ॥५६॥ (२६७) 
वह तो सबंत्र ओर सबका कच्शों (परमात्मा स्वतन्त्र है) ॥ ९६॥ 
# इद्शेश्वरसिद्धि! सिद्धा ॥१७॥ (२६८) 


ऐसे (प्रकृति के नियन्ता सर्वेश्ष सबकृत) ईश्वर की सिद्धि 
(युक्ति और बेदादि के प्रमाणों से) सिद्ध दे ॥ 


जसा कि श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ६-१६ । १७ । १८ में प्रमाणिल 
है कि- 


स॒ विश्वक्ृ द्विश्वविदात्मयेनिज।कालकारेागुणी स्वेविद्ः । 


[ १४० ] 


अथवा जेसा काल दिशा अदृष्ट-प्रारब्ध इत्यादि भी श्रवेतन 
हैं, परन्तु पुरुष के लिये भोग साधन बसन्‍्तादि ऋतुओं के उत्पन्न 
करते ही हैं, वेसे दी अचेतन भी प्रकृति पुरुष के लिये 
उस के कम फल भोग साधनी भूत सृष्टि को रचती दै ॥ ६० ॥ 

% स्वभावांच ष्टितमनमिसंघानादू भत्यवत्‌ ॥६१॥ (२७२) 
स्वभाव से (प्रकृति की) चेष्टा है जेसे बिना विचारे भृत्य की. ॥ 
प्रकृति जड़ दे विचाररहित है भले बुरे की अभिज्ञान नहीं 

रखती तो भी स्वभाव से ईश्वर का ऐसे काम देतो दै जेसे भ्ृत्य 
अपने स्वामी के | भ्र॒त्यां के जे! आज्ञा हेती दे वही काम करने 
लग जाते हैं यद्यपि वे न जाने कि हम क्‍यों यह काम कर रहे हें. 
परन्तु स्वामी की आज्ञा के वशवर्त्ती अज्ञानी मूल सेवक काम वह्दी 
करते हैं, जे स्वामी कराता है ।॥ ६१ ॥ 
कर्माकृष्टेबाब्नादितः ॥ ६२ ॥ (२७३) 
अथवा अनादि कर्मों से आकषेण से (प्रकृति चेष्टा करती है |॥ 
क्योकि जीवों के कमे अनादि हैं उन के फल भोगवाने के 
ईश्वर के आकषण से प्रकृति चेघ। करती दै॥ ६२॥ 
यदि कद्े! कि स्वभाव से वा कर्मों के आकषण से सृष्टि दे 
तौ मुक्ति कभी न हे।गी ? इस का उत्तर- 
# विविक्तबोधात्सष्टिनिवृत्तिः प्रधानस्य 


सूदवत्पाके ।| ६३ ॥ (२७४) 
केवल बोध दे जाने से सृष्टि की निबृत्ति ऐसे समभिये जेसे 
पाक सिद्ध हा! जाने पर सूद (रसाइये) की॥ 
जैसे रसोइया उसी समय तक काम (आटा मलना, पोना, 
चलाना, छोंकनो, भूनना इत्यादि) करता है जब तक कि पाक सिद्ध 


[ १७१ | 


न दे जावे | जहां जान लिया कि पाक सिद्ध हुवा और रसोइया 
हाथ घाकर चुप चाप बेठ गया । इसी प्रकार जब तक पुरुष के 
प्रकृति ओर अपने तद्धिन्न चेतन श्रलिप्न स्वरूप का ज्ञान नहीं तब 
तक ततन्निमित्त प्रकृति का काम सजनादि प्रवृत्त रहेगा, जहां काम 
पूरा हुवा, ज्ञान वा विवेक द्वेगया कि मट प्रकृति के काये उपरत 
हुवे | ६३ ॥ 
# इतर इतरचत्‌ तद्दोपात ॥६४।॥ (२७५) 
उस (प्रकृति) के देष से ओर भी ओर सा जान पड़ता है॥ 
पुरुष चेतन ज्ञानी विवेकी रचरूप से है परन्तु और का और 
अर्थात मूढ़ बन रहा है। इस का कारण प्रकृति का गुणत्नयात्मक 
दोष दे ।॥। ६४ ॥। 
# दये। रेकतरस्य वोदासीन्यमपवर्गः ॥६५॥ (२७६) 
देननां की वा एक की उदासीनता मोक्त दै | 
प्रकृति और पुरुष देने में उदासीनता हे। जावे, एक दूसरे 
का सद्गभ न करे, वा एक पुरुष में उदासीनता आजावे, तभी 
मुक्ति है ।। ६५ ॥। 
# अन्यसष्टयुपरागेर्ड५ न बिरज्यते, प्रबुद्धरज्जु 


तसस्येवेरगः ॥ ६६ ॥ ( २७७ ) 

(प्रकुवि) औरों की सृष्टि के उपराग में भो विरक्त नहीं हे। 
जाती, जेखे रस्सी का सांप वास्तविक रस्सी जान लेने वाले का | 
जैसे ररसी का बनावटो अ्ान्त्युत्पन्न सप, केवल्ल उसी पुरुष 

के शभ्रान्ति में डालना छोड़ देता है जिस पुरुष को वाध्तबिक ज्ञान 
हेगया कि रस्सी है, सपे नहीं, परन्तु बही रस्सी अन्यों के 


जिला. 


(जिन्होंने ठीक रस्सी द्वी द्ै, ऐसा नहीं जान पाया) तो श्रम में 


[ १४२ ] 
डालती ही रहेगी, इसी प्रकार प्रकृति भी केवल उस पुरुष के 
बांधना छोड़ देती दै जिसने आत्मतत्व जान लिया, परन्तु अन्य 
अज्ञानियों के फंसाये ही रहेगी, यह नहीं कि सबसे विरक्त 
है। जावे ॥ ६६ ॥ 
# कमनिमित्तयोगाच्च ॥ ६७ | ( २७८ ) 

ओर कर्मों के निमित्त मिलने से भी ( प्रकृति अन्यों से त्रिरक्त 
नहीं ह्वाती )॥ 

जिन अन्य जीवों के कमे फल भोग शेष हैं, उन से इस लिये 
भी प्रकृति विरक्त वा अलग नहीं दा जाती कि कमे फल भुगवाना 
है।॥ ६७॥ 

क्यों जी ! पुरुषों के प्रति यह प्रकृति क्‍यों काम में आती है 
जब कि प्रकृति को केई श्रपेत्षा नहीं, तब निमित्त क्या दे जिससे 
निरपेत्ष भी प्रक्रति इतनी चेष्टा करती दै ९ उत्तर- 
#नरपेच्ये5पि प्रकृत्यपका रे 5विवेके। निमित्तम्‌ ॥६८ २७६ 

प्रकृत्यपकरार की निरपेक्षता में भी अविवेक ( सृष्टि का ) 
निमित्त है।॥ ६८ || 
#नत्त कीवस्प्रवृत्तस्यो 5 पि निवृत्तिश्चा रिता थ्यात्‌ |६ ६।२८० 

नटनी के समान काम कर चुकने से प्रवृत्त ( प्रकृति ) को भी 
निवृत्ति दा जाती है ॥ ्््ि 

जेसे नृत्य करने वाज्ञों नटनी नांच पूरा होने पर चुष द्टे। 
बेठती है, वेसे दी सृष्टि की एत्पत्ति करती हुई भी प्रकृति अपना 
काम करे चुकने से निवृत्त उपरत दा जाती है॥ ६५ ॥ 


[ १४३ ] 


# रेपपोधे5पिनो सर्पणंप्रधानस्प कुलबधूवत्‌ ७ ०॥(२८१) 


ओर देप बिदित हेने पर भी प्रकृति का ( पुरुष के ) पास 
ज्ञाना नहीं दा सकता, कुलबधू के समान ॥ 


जेसे किसी कुल्षीन स्त्री का व्यभिचारादि देष उसके पति के 
ज्ञात हाजावे तो लब्जादि के कारण बद्द ज्ञातदेषा कुलोह्ना निज 
पति के सामने जाती सकुचती ओर नहीं जायपाती, इसी प्रकार 
जिस पुरुष के प्रकरृतिके दोष परिणामी पका, दुःखांत्मकपना आदि 
ज्ञात हा! जाते हैं, फिर उस पुरुष के पास प्रकृति नहीं जा 
सकती ॥ ७० ॥ 

यदि.-कट्ठदा कि प्रकृति के सड्से जब पुरुष के बन्ध और सह्ज- 
त्याग से मोक्ष द्वाता है, तब क्‍या पुरुष भो कभी बद्ध और कभी 
मुक्त द्वाने में परिणामी है ? उत्तर- 

#नेकान्ततो बन्धमोक्षो पुरुषस्याउविवेकादइते ॥७१॥(२८२) 
अविवेक के बिना पुरुषके बन्ध ओर मोक्ष वास्तवमें नहीं हैं ॥ 
जीब स्वरूप से बद्ध कभी नहीं किन्तु अविवेक से बद्ध हे, जब 

जास्तव में बद्ध नहीं, तो बन्धा5पेक्ष मुक्ति के भी वास्तविक कह 

नहों सकते ॥ ७१॥ किन्तु-- 
# प्रकृतेराज्जस्यात्नसंगल्वात्पशुवत्‌ ।। ७२ ॥ (२८३) 
( बन्ध मोक्ष ) प्रकृति के वास्तव से हैं, (क्योंकि वह) ससड्ढ 
है. जेसे पशु ४ 
जेसे सह्ल बाला पशु बन्धन में हाता है, बेसेही संगदेष वाली 
प्रकृति के बन्धन वास्तव में है। पुरुष के तो श्रवित्रेक़ से बन्धन 


दै॥७२॥ 


| 'छछ | 
# रूपे! सप्तभिरात्मानं बध्नाति प्रधान 
केाशकारद्विमो चयत्येकरूपेण ।। ७३ ॥ (२८४) 
प्रकृति आत्मा के सात ७ रूपों से बांधघती ओर एक १ रूपसे 
मुक्त करती दै, जेसे मकड़ी ॥ 

१ घमम, २ वेराग्य, ३ ऐश्वय, ७ अधणमे, ५ अवैराग्य, ६ अने 
श्वये ओर ७ अज्ञान | इन ७ रूपों « गुणों से प्रकृति आत्मा के 
बांधती है ओर एक > विवेकज्लान से आत्मा के छुटातो है । जसे 
मकड़ी अपने में से तार पूर कर अपने आत्मा का उनमें फसाती 
ओर फिर अपने आत्मबल से उसके तोड़कर छूट जाती द्वै ॥9३॥ 
#निमित्तत्वमविवेकस्पेति न दरृष्टद्वानि; ॥ ७४ ॥ (२८४५) 


अविवेक के निमित्तपने से दृष्ट की हानि नहीं ॥। 

अथात्‌ अविवेक से बन्ध दे, यहां अविवेक शब्दसे जो पंचमी 
विर्भाक्त हे इससे केई हानि नहीं क्‍यों कि देखने में आता है कि 
केवल उपादान कारणमें ही पंचमी नहीं देश्वी जातो, प्रत्युत निमित्त 
कोरण में भी पंचमी द्वातों दै। क्योंकि श्रविवेक बन्ध का निर्मित्त 
द्व इस लिये निमित्त श्रविवेक शब्द से पंचमी विभक्ति ठीक द्वी है 
इसमें हानि नद्दीं। बिज्ञानमिक्षु आदि कई टीकाकार और भाष्य- 
कारों के मत में इस सूत्र में "इति” शब्द नहीं दे ॥ ७४ ॥ 

अब विवेक सिद्धि का प्रकार बताते हैं :- 
अतत्त्वाभ्यासाञ्न ति नेतीति त्यागादू विवेक सिद्धि।७५।२८५६ 


तत्व के अभ्यास करने ओर नेति नेति करके त्याग करने से 
विवेक सिद्ध द्वेता दे ॥ 


यह प्रकृति ओर उसके मह॒दादि कार्य ( नेति २) श्रात्मा वा 
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पुरुष नहीं हैं, ऐसा करके इन प्राकृत पदार्थों के त्यागने और शेप 
आत्मा नाम तत्व के बारम्बार अभ्यास करने से विवेक ( प्रकृति 
पुरुष के भेदज्ञान ) की सिद्धि दा जाती है ॥ ७५॥ तौ क्या संब 
के एक द्वी जन्म में सिद्धि (विवेक श्लान ) हे जाता है ? 
उत्तर ३७७० 
#अधिकारिप्र भेदान्न नियम; ॥ ७६ ॥ ( २८७ ) 

अधिकारिप्रभेद से नियम नहीं ॥ 

कयोंकि अधिकारी कई प्रकार के द्वोते हैं कोई मन्द 
अधिकारी हैं उनके देर से, जे। मध्यम अधिकारी हैं उनको उससे 
न्यून देरी से और जे उत्तम अधिकारों हैं उनके और भी शीघ्र 
बिवेक दो जा सकता है, इस लिये केई नियम नहीं कि विवेक 
एक जन्म में दही बा २।३ जन्मों में ही वा २ । ४ घड़ी में हो 
द्वी, कट्टां तक कहूँ किसी को एक क्षण में ही विवेक हो जा 
सकता है ॥ ७३६॥ 
ऑचा धिता नुदृक्त्या मध्यविषेकतो 5प्युपमोग:॥७७॥ (२८८) 

बाधित ( दु:खों ) की अनुवृत्ति से मध्यम विवेक होने पर 
भी उपभोग होता दै । 

मनन्‍्द और मध्यम कक्षा के विवेक होने पर भी बाधित दुःखों 
को अनुवृत्ति से भोग भोगना पड़ता है अर्थात्‌ उत्तम कक्षा के 
विवेक से उपभोग निबृत्त होता है ॥७७॥ परन्तु 

#जीवन्मुक्तरवच ॥ ७८ ॥ (२८६) 
जीबन्मुक्त तो द्वा जाता दे ॥ 
मनद था नध्यम दिवेक द्वारा मनुप्य वत्तमान जन्म में 
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अवशिष्ट झायुः काल में भोंग वो भोगता रहता है, परस्तु पिलले 
कर्मों के भोग से निमटाता मात्र दे। आगे को बस्ध द्ेतु कम नहीं 
करता झौर इस से बद जीवन्मुक्त ह्वाजाता है ॥ ०८ | द 

यदि कटद्दो कि उपभोग करता हुआ भा भला जीवन्मुक्त कंसे 
हासकवा है | तो उत्तर- 


अन्वपदेश्योपदेष्दत्वात्‌ तत्सिड्धि। ।॥७६॥ (२६०) 


उपदेश्य ओर उपदेशक भाव से उस ( विवेक ) की सिद्धि 
हे! जाती है ॥ 

मन्द वा सथ्यस विवेकी उपदेश्य ( उपदेश लेने वाला ) 
बनता ओर उत्तम विवेकी के उप देश के पाकर मध्यम विवेकी 
जीवन्मुक्त है। जाले हैं ॥ «९ ॥ 

ध्रश्वतिश्व ॥ ८० ॥ ( २६१ ) 

श्रुति भी है ॥ 

“आपचायेवान्‌ पुरुषो वेद तस्य तावदेव चिरंयावन्न» इत्यादि 
छान्‍्दाग्य ६। १७। २ में भी लिखा है कि यदि एक पुरुष के। 
गन्धार देशों के जक्नलों से थांखों पर पट्टी बांधकर उसे अन्य 
देशों में लाकर छोड़ दे और आंखों की पट्टी खोलकर बता दे' 
कि देखो इस दिशा में गन्धार तेरा देश है जहां से आंख मौच 
कर तू लाया गया है, श्रब तू इसो दिशा के चला जा, गन्धार 
पहुँच जायगा । इस दशा में वह एक गांव से दूसरे गांव के 
बूमता २ अपने देश में जा पहुँचेगा | इसी प्रकार पुरुष जोकि 
अविवेक रूप पट्टी के आंखों पर वाधकर संसार में आया है, 
यदि इसकी पट्टो खोलदी जावे अर्थात्‌ कुछ मन्द का मध्यम भौ 
विवेक इसके द्वाजावे तोफिर यद्द उत्तम विवेकियों से मार्ग बूकत २ 
कर विधेक की उन्नति करता हुआ जीबन्मुक्त हा सकता है ।॥८०॥ 
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#हतरथाउन्घपरपरा ॥ ८१ ॥ (२६२) 

नहीं ता अन्घ परम्परा द्वाती है ॥ 

यदि उपदेश्य उपदेशक भाव न है वो अन्धपरम्परा अथाव 
एक ध्विवेकी अन्धे के पीछे दूसरा अंघा अविवेकी उसके पीछे 
तीसरा चोथा थ्रादि सब अंधों ही की परम्परा लगातार द्वा तो 
केई किसी के माग नहीं बता सकता ॥ ८१ ॥ 

यदि कट्टो कि विवेक से प्राकृत पदार्थों की निवृत्ति द्वाने पर 
शेप आयु में इस जौवन्मुक्त का देद्द द्वी क्यों रद्दता दे ९ ते उत्तर- 


#चक्रश्रमणवद्च्नतशरीर: ॥ ८२ ॥ ( २६३) 

चक्र भ्रमण के समान शरीर के घारण किये रद्दता है ॥ 

जेंसे चक्र के कुम्भकार दण्ड से एक बार बल्ञपूवक घुमा देता 
है ओर फिर दण्ड का हटा भी लेता है ती भी चक्र ( चाक ) बहुत 
देर तक घ मता द्वी रहता है जब तक पूृत् का बल समाप्त न द्वा। 
जावे । इसी प्रकार कर्म रूप दए्ड से ईश्वर का घुमाया हुआ यह 
मनुष्य देह रूप चाक तब वक. घूमता रहता है जब तक पू 
प्रारव्ध कर्मों का प्रभाव शेष है, इस प्रकार जीबन्मुक्त पुरुष के 
प्रारच्ध कमेफल भोगार्थ देह धारण किये रहना पड़ता है ॥८२॥ 

यदि कष्टो कि चक्र तो पूव दण्ड आ्रामणा5धथीन संस्कारयुक्त 
द्वाने से घूमता रहता है तो उत्तर-- 


#संस्का रलेपतस्तत्सिद्धि! ।। ८३ ॥ ( २६४ ) 
( पूर्व ) संस्कारों के लेश से ही उस (जीवन्मुक्त) के शरीर 
यात्रोपमोग की सिद्धि दे ॥ ८३॥ 
#विवेका ज्िःशेषदुःखनिश्ृत्तो कृतक्ृत्योनेतराश्न तरात्‌ 
|| ८:४॥ ( २६५ ) 
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विवेक से सब दुःख निश्वत्त द्वाने पर कतकृत्य ( कृताथन्मुक्त) 
दाता है, अन्य ( साधन ) से नहीं ॥ 
“नेवरात्‌” यह हिरक्ति अ्रध्यायसमा प्रिसूचना थ है।। ८४) 
कम ८ ८-० 
आर 
अथ चतुर्थोश््यायः 
तृतीयाध्याय में स्थूल वेह, लिक्क देह सृष्टि अनेक बेराग्य के 
साधन विवेर थ्रोर जीवन्मुक्ति तथा फेवल मुक्ति का वर्णन करके 
अब चतुथाध्याय में आात्मतत्वोपरे दि विवेकज्ञान के साधनों 
में ऐतिहासिक्र दृष्टान्त देकर पुष्ठि करते हैं । यह छोटा सा 
चतुथो ध्ध्याय इसी ऐतिहासिक परम्परा दे ॥ 
तथा हि 
#राजपुत्र वत्‌ तत््योपदेशात्‌ ॥ १ ॥ (२६६) 
तत्वोपदेश से राजपुत्र ( रामचन्द्र जी ) की नाई (विवेक ) 
दवाजावा है )॥ 
जैसे राजा दशरथ के पुत्र श्री रामचन्द्र जी को श्रीवसिष्ठ 
मुनि के उपदेश खे विवेक ज्ञान हे। गया इसी प्रकार अन्यों के भी 
गुरुकूत तत्वोपदेश से विवेक ओर बिवेक द्वारा मुक्ति प्राप्त हे 
जा सकती है ॥ १॥ 
इतना दह्वी नहीं किन्तु-- 
४ विशाचवदन्याथों पदेश ४ पि )। २॥ ( २६७ ) 
ध्सन्यार्थ उपदेश में भी ( विवेक हे। जाता दै ) जेसे पिशाच 
के ॥। 
जैसे महादेव जी पावती के उपदेश कर रहे थे, समीप बेठा 
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पिशाच भी ध्यानप्रूतक सुनता रहा इस प्रकार अन्याथ उपदेश 
सुनकर पिशाच को भी विवेक शान हारा मुक्ति मिल गई। इसीं 
प्रकार एक को उपदेश द्वेते हुवे जे। अन्य लोग भी ध्यानपृ्वेक 
सुनें तदनुकूल आचरण कर उन के भो विवेक दाज्ा सकता दै 
॥ २ || यदि एक बार के उपदेश से विवेक न दे तौ-- 


*# आवृत्तिससकूदु पदेशात्‌ ॥ ३॥ ( २६८ ) 

अनेक वार उपरेश से आधूृत्ति ( अभ्यास ) करना 
चाहिये ॥ ३॥ 

यदि कद्दे। कि पिता पुत्र के अनेक वार उपदेश दे सरता दै, 
नकि गुरु ? तो उत्तर-- 

# पितापुत्रवदुभयोदद ब्दखात्‌ ॥ ४७ ॥ ( २६६ ॥ 
पिता पुत्र के समान दे।नों ( गुरु शिष्यों के भी देखने से ) ॥ 
देखा जाता है कि जैसे पिता अपने पुत्रकों अनेक बार उपदेश 

देकर सममाता दे दसी प्रकार गुरुमो शिष्य पर दया करके अनेक 
चार उपदेश देकर विवेक ज्ञान उत्पन्न कराते हैं ॥ ७ ॥ 
अब विवेको के। निज विवेक को दृढ़ता के लिये क्‍या करना 
चाहिये सो बताते हैं:-- 
# श्येनवत्सुखदुःखी त्यागवियरेगाम्य|म्‌ ५॥ (३००) 
त्याग ओर वियोग से श्येन ( वाज पक्षी ) के समान सुखो 
ऋर दुःखो हे।ता है ॥ 
अपने आप स्वतन्त्रता से किसी विषय के छेड़ देना 'त्याग! 
कहता दे, ओर विवश हेकर उस विपय के न पा सकना वियोग 
कहता है। काई श्येन ( शिखरा « बाज़ पत्ती ) मांस के टुकड़े 
के। लिये जा रहा था, उस पर अन्य श्येन पक्षियों का धावा हुआा 
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कि उसके उस मांस को छीनें। इस दशा में यदि वद श्येन 
ग्वतन्त्रता से उस मांस खण्ड को छोड़ दे तब तो सुखी दे जाय, 
फिर कोई दूसरा श्येन उससे छीन कपट न करे. परम्तु यदि अपने 
आप स्वतन्त्रता से न छोड़े, किन्तु अन्य पक्षी उससे बल्लात मांस 
छीन कर उसके मास से वियोग करादें से उसे बड़ा दुःख भौर 
सन्ताप देगा छि ही ! मांसलण्ड भी गया और छीन मपट की 
चोट लर्गी वे प्रथक दुखती दें । इस प्रकार बिचार कर बिवेकी के 
बविपयों का स्वतन्त्रता से त्याग रखना चाहिये ॥०॥ अधवा-- 


75 ली 3. 
# अहिनिल्वयिनीवत्‌ ॥६॥ (३०१) 

सांप ओर कॉँचती ( त्वचा ) के समान ( जानो ) ॥ 

जैसे सांप को पकड़ कर केई उसको कांचली उतारे तो सांय 
के बड़ा दुश्ख द्वोगा परन्तु यदि सांप स्वयं कांचली को छाष्ड 
देता दे ते उसे दुःख नहीं हाता । ऐस ही स्वयं विपयों के त्यागी 
सुखी रहते है, परन्तु परदन्त्रवा से बिपयों के न मिलने वा 
झिनने से बड़ा दुःख दावा है ॥६॥ अथवा-- 

 छिन्नहस्ववद्। ॥७. (३०२) 

छिन्नदस्त के समान ( सुखी हे। जाता द्वै ) ॥ 

किसी के हाथ में ऐसा फोड़ा निकला दे कि आराम द्वी न है! 
ला कक ब् अप 
ता यदि बढ द्वाथ के लालच में रद्देगा तो सदा दुख पावेगा और 
यदि अपने आप प्रसन्नता से हाथ का ही दुःख का द्ेतु जानकर 
कटवा डाले तो फिर बद्द दुःख भोगना नहीं पड़ता । इसी प्रकार 
विषयों के न त्यागने में दुःख देखता हुआ पुरुष उसके अपने 
आप त्याग दे वो सुखी रहता है। दुःख निवृत्त हा जाते हैं ॥७॥ 


#असाधना 5नुचिन्तन बन्धाय मरतवत्‌ ॥८।॥ (३०३) 


[ १५१ | 


झसाधन को साधन जानकर वार वार चिन्तन करना भरत! 
के समान बन्धनाथे हेगा ॥ 

विषय वारतव में सुस्ों का साधन नहीं, बस लाग इन 
असाधन विषयों को साधन जानकर इनकी निरन्तर चिन्ता में 
लगे रहते हैं वे बर्धन में पड़ते हैं। जेसे राजपिं भरत को हरि 
के बच्चे को ममता ओर अनुचिन्तन ने बन्धन में डाल दिया था । 
उसे सदा हरिण का बच्चा याद आंता रदता था ॥८५॥ 


बहुमियेंगे विरोघारोगादिमिः कुमारीशंखवत्‌ ।!६॥ ३०४ 
यहुतों के संग खे विरोध होगा क्योंकि रागद्रेषादि होंगे, जेसे 


कुमारी के शब्टों में ॥ 

विवेकी वा बिवेकार्थी के एकान्त खेवन करना चाहिये। 
यदि वहू बहुतों के समीप मित्र कर रहेग्य तौ किसी न किसी 
कारण रागठ्ेषादि से विरोध दह्वागां, विरोध में दुःख हागा। जंसे 
एक कुमारी कई शंख की चूड़ी पहन रही थी, वे चूड़ी आपस में 
लड़कर बोलती थीं, उसने एक चूड़ी निकांल दी, तव भी लड़ 
कर मझन मान होती ही रही, दूसरी तोसरो आदि निकालने २ 
जब एक चूड़ी रह गई तो कड़ना बन्द्र दवा गया। इसी प्रकार 
एकान्त सेवन से विराव बन्द है। आता है ॥९।। 

इतनो ही नहीं कि बहुतों के सज्भ से विरेध देता है किन्तु 

# द्वाभ्यामपि तथेव ॥१०॥ (३ ५) 
दे। स भी वैसों ही ( विराघ रहता हे ) 
इसलिये केवल एकला एकान्त खेवन करे ॥१०॥ 


# निराशः सुखी पिज्ञललावत्‌ ॥११॥ (३०६) 


[ १५२ | 


पिंगला नाम्नी वेश्या के समान निराश पुरुष सुखी रहता है॥ 
काई पिंगला नाम की वेश्या थी, जो वेश्यागामी, दुराचारी 
पुरुषों की श्रोशा में कि कब आवे' कब कुछ द्वाथ लगे दुश्खी, 
चिन्तातुर बेठी थी ढिन्तु जब उसने दुजनों के आगमन की 
शाशा बोड़ दी तौ घुखिनी हा गई। इसी प्रकार जे। पुरुष सब 
प्रकार की आशाधों का त्याग कर देते हैं वे सुखी दे। जाते हैं | 
# अनारम्मे5पि परग्रहे सुखी सपंवत ॥१२॥ ३०७ 
बिना आरम्भ के भी सुखी रहता दे जेसे पराये वर (बिल) 
में सप ।। 
मूपकादि के बिल स्रोदने बनाने का दुःख भोगन। पड़ता द्वै, 
लेग एक बिक्त ( भट्ट ) के बन्द कर देते हैं तब दूसरा बिल 
( भट्ट ) पनाना पड़ता है परन्तु सांप के देखो जो कभी अपना 
बिल नहों खादता, सदा जो छिद्र मित्ष गया बहीं घुस बेठवा है 
उसे धर बनाने क्षीपने पोवने ढाने चिनवाने का काई दुःख नहीं । 
श्सी प्रकार पुरुष के जे वेराग्यवान द्वा सांप सं सोख कर कहीं 
घर न बनावे किन्तु एकान्च बन पबत गुफा आदियमें प्रार्व्धकमो- 
नुक्ूलत जा मित्र जावे उसी से निबाहद करले तब सुखी हे जाता 
है ॥ १९ ॥ तथा- 
अवहुशास्त्रगुरुपासने 5 सारादानं पटपदवत्‌ ।१३॥(३०८) 
पहुत से शास्त्रों और गुरुओं की उपासना में सारमात्र को 
ग्रहण करे जेंसे भरा ॥ 
जैसे श्रमर अनऊ पुष्पों के पास जाता है परन्तु किसी पुष्प 
की पंखडी कुतर कर तेोते के समान खाता नहीं, किन्तु सार रूप 
सुगन्धमात्र का प्रह्ण करके हट जाता है, इसी प्रकार शास्त्रों और 


[ १०५३ | 


गुरुओं से अनेक शिक्षा पाता.हुआभी केवल विवेकेलादक सारांश- 
मात्र का ग्रहण करे, अन्य वाद विवादों के त्यागता रहे ॥१३॥ 
# इपुकारवन्न कचित्तस्य समाधिहानि: ॥१४॥ (३०६ ) 
तीरगर (इषुकार ) के समान एकग्रचित्त की समाधि में हानि 
सम्भव नहीं ४ 
केई तीरगर तीर बना रद्दा था ओर सवंथा अपने काम में 


ही चित्त लगाये था, उसके सामने के राजा की भारी सेना निकल 
गई तौ भी उसने न जाना कि कोन आता वा जाता है। इसी प्रकार 
एकाग्रचित्त वाले पुरुष की समाधि में बाह्य खटपटे' विध्न नहीं 
कर सकतीं। इस लिये विवेकी वा बिवकार्थी के एकांग्रमना 
ह्वाना चाहिये ॥ १४॥ 


अब नियम से रहने का उपदेश करते हैं किः-- 
# कतनियपलंघनादानाथेक्य लेकवत्‌ ॥१४॥ (३१०) 
धारण किये नियम के ज्ञघन से अ्नर्थ द्वाता दै जंसे लेक में ॥ 
जेसे लाकमें रोगी लेगोंको वेद्य लोग जिस प्रकारके पथ्यादि 
नियम का धारण कराते हैं तब यदि रागी जिड्डा-लेलुप द्वा कर 
पथ्यादि नियम का उत्लंघन करे-तेड़े, तो रोगी के श्रनथ द्वेता है, 
बसे है विवेकार्थी पुरुष गुरुपदिष्ट ब्रह्ममुहत्त में उत्थान स्नान 
शौचादि नियमों का उलंघन करेगा तो अथे सिद्धि में बाघां पड़ 
कर श्रनथ होगा, इस कारण नियम सर रहना चादिये॥ १५॥ 
# तद्विस्मरण5पि भेकीवत ॥ १६ ॥ ( ३११ ) 


उस ( नियम ) के भुलने पर भी भेकी के समान ( अनथे- 
हता है )॥ 


[ १५४ ॥ै 


भैकी नाम्नी राजकन्या ने अपने पति राजा से कोई नियम 
कर लिया था कि इस का उलंघन करेगे तो मुझ से वियुक्त दे। 
जाबोगे, राजा ने जान कर नहीं किन्तु भूल कर बह नियम उल्लं- 
घित कर दिया | इतने से भी राजा का भेकी के वियोग जनित 
दुःख के भोगना पड़ा। इसी प्रकार विवेकी पुरुष का भूल खरे 
भी नियम के उलंघन में अ्रनथ हेतता है ॥ १६ ॥ 

# नोपदेशश्रवणो5वि कृतक्रृत्यता परामशादते 
विरेोचनवत्‌ ॥ १७ ॥ ( ३१२ ) 

उपदेश सुनने पर भी परामश के बिना ऋृतकृत्यता नहीं द्वे। 
सकती, जेंसे विराचन के। || 

जैसे विराचन ने गुरुमुख से ज्ञान सुना परन्तु अपने आत्मा 
में मनन*विचार नहीं किया तो छस के किसी प्रकार क्ृतकृत्यता 
( कामयाबी ) नहीं हुई, इस लिये विवेकी को उपदेश सुन कर 
बिचार करना चादहिये।॥ १७ ॥ 

# दृष्टस्तयेरिन्द्रस्य ।| १८ । ( ३१३ ) 

उन दोनों में से इन्द्र के ( तत्वश्लान ) देखा गया दै ॥ 

यद्यपि इन्द्र ओर विरेचन देने शिष्यों ने एक साथ एक हो 
गुरु-प्रजापति से उपदेश श्रवण किया, परन्तु उन देनों में इन्द्र ने 
उपदेश श्रवण करके परामश किया, उसे तत्व ज्ञान हुआ, विराचन 
में परामशे नहीं किया, श्रतः उसके इन्द्रके साथद्दी उन्हीं प्रजापति 
गुरु से उपदेश भवण करने पर भी तत्वज्ञान न हुआ। अतणब 
उपदेश भवण कर के परामशे » मनन, विचार अवश्य करना 
चाहिये १८ ॥। ते 

कषप्रणतित्रह्मचयेपिसपंणानि कृत्वा सिद्धिवंहुकालात्तद्वत्‌ 
)|। १६ ॥ ७ ३१४ ) 


[ १४५ | 


प्रणाम ओर ब्रह्मचर्य का धारण तथा समीप गमन करके 
धघिद्धि द्वाती दे सो भी बहुत काल में उस इन्द्र के समान ॥ 

जेसे इन्द्र ने विधि पृथक गुरु प्रजापति को बिनय से प्रणाम 
करते हुवे ब्रद्मचये प्रत से +दते हुवे तथा गुरु के समीप निबास 
करते हुवे बहुत काल में सिद्धि पाई, बसे ही प्रत्येक सत्वज्लानार्थी 
चियार्थी के त्रद्गचयेत्रतके धारण, गुरुतो विधिपुवक अभिवादन, 
प्रणामादि करके उनकी सेवा में उपस्थित रेहकर बहुत काल में 
तत्वज्ञान पाने की आशा रखनी चाहिये ॥ १९॥ परन्तु 


#न काल नियमों बामदेववत्‌ ॥ २० ॥ ( ३१५) 

बामदेब के समान काल का नियम नहीं ॥ 

बामदेव के पूत्र जन्मकृत पुण्यत्रताप से ऐसी प्रतिभाशालिनी 
मेधा बुद्धि प्राप्त थी कि अल्प काल में द्वी उसके तत्वज्ञान होगया 
इस लिये उच्च अधिकारियों के लिये बहुत काल का नियम 
आवश्यक नहीं | २० ॥ यदि कद्ठा कि सामान्य जनों के! विवेक 
ज्ञान प्राप्ति में बहुत समय क्यों लगता है ९ तो उत्तर- 

&& अध्यस्तरूपोपासनात परस्पर्यण यज्ञोपासकानामिव ॥ 

अध्यस्त स्वरूप की उपासना से याक्चिकों के समान परम्परा से 
( विवेक झ्षान प्राप्त होता है ) ॥ 

जिज्ञासु को प्रथम साज्षात पुरुष के स्वरूप का ज्ञान तो दाता 
ही नहीं, किन्तु प्रथम जिज्ञासु शुरू के उपदिष्ट पुरुष स्व॒रूप पर 
ही विश्वास कर लेता है श्रौर जेसा उपदेश कर दिया जाता दे 
उसी की उपासना करने लगता अरथांत गुरु कृत उपदेश कोा 
श्रद्धा से चद्द मान लेता है, उसके सत्रय॑ तो कोई श्ञान द्वेता ही 


[ १५५६ ] 


नहीं । बस ( बिना जाने ) केवल माने हुवे स्वरूप की उपासना 
का नाम अध्यस्त स्वरूप आत्मतत्व की उपॉसना करते २ परम्परा 
से तत्वक्ञान देर में हो है। सऊता है | जेसा कि याज्ञिक लोग यज्ञ 
के परलोक फल के पहले मान लेते हैं ओर यज्ञानुप्ठान करने भी 
लगतेहें तब उनको लेकान्तर में पीछे उसका फल मिलताहै। इसो 
प्रकार बह्मज्ञानार्थी वा विवेकार्थी पुरुषका प्रथम गुरु में श्रद्धा करके 
आत्मा मान लेना चाहिये. मान कर गुरु को उपदिष्ट रोति से 
नित्य २ उपाखना का अभ्यास करना चाहिये पीछे से आत्मा वेसा 
ही जसा गुरु ने बताया था, मिल जाता है ॥ 
कइ लोग "अध्यस्त " शब्द आजाने से “मिथ्या» अथे लेकर 
मिथ्यामूर्तियों की उपासना का अर्थ निकालते हैं, परन्तु यहां 
श्रध्ट्स्त का अथ यही दै कि केबल सुनकर माना हुआ न कि 
स्वयं जाना हुआ ॥ यदि मिथ्या स्वरूप का ग्रहण करें ते तद्द्वारा 
सत्यस्वरूप की प्राप्ति न होगी | केवल हम ही ऐसा श्रथे नहीं लेते 
किन्तु हमसे बहुत पुराने “महादेव वेदान्ती” भो अपनी सांख्य 
सृत्र वित्ति में यही लिखते'हूँ कि- 
अध्यस्तस्योपदिष्टस्य रूपस्य स्वरूपस्य | 
वे ओर भी स्पष्ट कहते हैं कि-- 
ध्याने दर्शनं नापेच्यते5दि तु ज्ञानम । 
अथौत्‌ ध्यान में कोई बस्तु दीखने की आवश्यकता नहीं है, 
किन्तु जानने मात्र की है ॥ स्वामी श्री हरिप्रसाद जी भी वेदिक 
बुत्ति सें- 
गुरुभिरुपदिष्ट रूपमध्यस्तरूपम्‌ ॥| 
यही लिखते हैं ।। २१ ।। 


[ ९५५ । 
# इतरलाभेप्यावृत्तिःपंचारिनये गतो जन्म श्र तेः 
॥॥ २२ ॥ ( ३१७ ) 
इतर ( मे।क्ष पद से भिन्न केई अन्य उत्तम गति ) मिलने पर 
भी पांच अग्नियों के योग से जन्म दह्वेनां सुना जाता है; इसलिये 
आवृत्ति ( पुनजन्म ) दाता है ॥। 
मुक्ति के अतिरिक्त अन्य सब उत्तम गतियों में गर्भबास 
और जन्म दे।ता दै. क्योंकि डनसतव उत्तम गतियों में पचारिनयों 
का योग होगा । वे ५ अग्नि जे। जन्म लेने में पुरुष के झेलनों 
पड़ती हैं. जितका संकेत विज्ञानभिश्षु आदि कई भाष्यकार और 
टीकाकारेंने किया है, उत पचाग्तियोंका बर्णोन छान्देगग्यो पनिपद्‌ 
प्रपाठक ५ खण्ड ४ से ८ तक पूरा उद्ध्वत करते हैं. यथा- 
असी वावल्लेकी गोतमाग्निस्तस्यादित्यएव समिद्र- 
श्मयों धृनो5हरचिंशरन्द्र माअज्जञारानच्षत्राणि बिस्फुलिड्लाः 
(१॥ तस्मिन्न तस्मिन्नग्नीदेवा: श्रद्धां जुब्ह ति तस्या ग्राहुते 
सेमो राजा सम्भवति ॥२॥ 
इति चतुर्थ: खण्ड: ॥ ४ || 
( हक ३37 
पजन्यो बावगोतमाग्निस्तस्प वायुरेव समिदश्र पूमो 
विद्यदर्चि रशनिरद्वाराद्ददुनयों विस्फुलिड्वा। ॥१॥ तस्मि- 
ज्ू तत्मिनग्नां देवाःसाम राजाने जुब्हति तस्या आ हु- 
तेवेपे& सम्मवति ॥ २ ॥ 
इति पंचमः खण्ड: || ५ ॥। 


प्रथिवी वांव गोतमाग्निस्तस्पा: संवत्सर एवं समिदा- 


[ श्श८ ]] 
काशो थूमो रात्रिरचिंदि शो5ड्ारा भअवान्तरदिशोविस्फु- 
लिड्रा; ।१। तस्मिन्नेतस्मित्रग्नो देवा वर्ष जुहृति तस्या 
आहुतेरन्न5 सम्नवति ।२। 
इति षष्ठ: खण्ड: ॥६॥ 

पुरुषो वाष गोतमारिनस्तस्य बोगेव समित्याणोंधूमो 
जिव्दाअचिश्चक्षुस्ड्रोरा: श्रोत्रं विस्फुलिड्रा; ।१। तस्मिन्न त 
स्मनग्नी देवा अन्न' जुब्द्ति तस्या श्ाहुतेरेतःसम्मवर्ति 

इति सप्रमः खण्ड: ॥७॥ 


येपा बाव गीतमाग्निस्तस्या उपस्थ एवं समिद्यदृप- 
मन्त्रयते स धूमो य्ेनिरचियंदन्तः करेति तेश्ड्रारा आन 
नन्दा बिस्फुलिड्डाः ।१। तंस्मन्नेतस्मिन्न>नौ देवा रेते 
जुब्दति तस्या आहुनेगर्भ: सम्मवति ।२। 
इत्यप्टमः खण्डः ॥८॥ 

१-अग्नि धुलेक दे जिसकी समिधा सूर्य लेक है किरणों धुबां 
है, दिन लपट है, चन्द्रमा घड्जारे हैं, नक्षत्र चिनगारियां हैं ॥?॥ 
डस इस अग्नि ( झल्लेक ) में देवता श्रद्धा का हवाम करते हैँ । उस 
आहुति से ओषधिराज सोम उत्पन्न द्वाता है ॥॥.3। (४) 

२-अ्ग्नि मेघ है, वायु उसकी समिथा दे. हलके बादलों-को 
घटा धुवां है, विजुली जे। बाइलें में चमकती है बद्द लपट दे, 
बऊपात अंगारे हैं, ह्वादुनि ( बिजुल्ी का भेद ही ) चिनगारियें हैं 
उस इस अग्नि ( मेघ में देवता सोम का द्वेम करते हैं, उस 
शआराहुति से वर्षा देती है ॥२॥ (५) 


[ १५९ ] 


३-अग्नि प्रथिवी है. उसका संवत्सर समिधा है. आकांश 
धुवां दे राजि लपट है, दिशाये' अंगारे हैं, आवान्तर दिशा चिन- 
गारिये' हैँ ॥!॥। उस इस ( प्रृथ्वी रूप ) अ्रग्नि में देवता दृष्टि 
का है।म करते हैं, उस आहुति से अन्न उपजता है |।२॥ (६) 

४-अगिन पुरुष है, वाणी उसकी समिधा है, प्राण धु'वा है 
जिठ्दा ल्पट है, आंख अंगारे हैं, कान चिनगारिये' हैं ॥/॥ उस 
इस अ्रग्नि ( पुरुष में देवता अन्न खुराक-भेजन ) का हेम करते 
हैं, जिससे वीये उत्पन्न हे।तां है ॥२॥ (७) 

४>अग्ति पत्री है, उपस्थ उसको सम्रिथा है, उन्‍्मन्त्रण धुवां 
है. योनि लपट है, सभोग अंगारे हैं, आनन्द चिनगारिये' हैं ॥१॥ 
उस इस ( स्त्री ) अग्नि में देवता वीय का द्वाम करते हैं, उस 
शआाहुति से गर्भ उत्पन्न हाता है ॥२॥ (८) 

इस प्रकार क्रम से घ्यलेकादि पांच अरग्नियों के योग से फिर 
जन्म है। जाता है ॥२२॥ 
# विरक्तर्प देयहानमुपादेयोपांदानं हंपत्तीरत्‌ ॥ २३॥३ १८ 

बिरक्त, त्याज्य के त्याग श्र ग्रा्म के प्रहण को ऐसे करता है 
जैसे हंस दुग्ध को । 

जिस भ्रकार हंस जल दुग्ध मिले रहने पर भी प्राद्य दुग्ध का 
ग्रहण कर लेता दै ओर त्याज्य जलका परित्यांग कर देता है इसी 
प्रकार विरक्त > वैराग्यवान्‌ विवेकार्थी जन संसार में त्याज्यों का 
त्याग और प्राष्य पदार्थों का ग्रदण करता है ॥ 

तथाहि गीतायाम-- 
ज्ञानविज्ञानतृप्तात्मा कूटस्थो विजितेन्द्रियः । 
युक्त इत्युच्यते योगी समले।ष्ठाश्मकांचनः !।गी०।६।८॥ 


[ १६० | 
संकल्पप्रभावान्कामा न्‌, त्यक्तवा स्वानशेषतः । 
मनसंवेन्द्रियग्रामं विनियम्य समंवत!) ॥६ | २४७.। 
शने: शनरुपरमेद्‌ बृद्धया धतिगृहीतया । 
आत्मसंस्थ मनः कृत्वा न किचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥२५॥! 
यते! यतेा निश्चरति मनश्चचलमस्यिरम । 
ततस्तता नियम्यंतद्‌ आत्मन्येव वश नयेत्‌ ॥२६। 
प्रशान्तमनसं हा न॑ येगिन सखमुत्तमम्‌ । 
उपति शान्तरजस बह्मभूतमकल्मपम्र ।२७। 
यु जनन्‍नेय॑ सदात्मानं येगी विगतऋलमपः । 
सखेन त्ह्मसंम्पशंमत्यन्त सुखमश्नुते ॥२८, 
सवभूतस्थमात्मान स्वभूतानि चात्मनि । 
ईचते ये।गयुक्तात्मा सवत्र समद्शन; ।,६।२ 8॥ 

अ- -ज्ञान विज्ञान से आत्मा जिसका तृत्र दे, ऐसा स्थिर» 
जितेरद्र, ला, पापाण, सुबण के एकसा समन कर त्यागने वाला 
यागी 'यक्त' कहलाता दे ॥ ६॥ ८ ॥| 

सद्डल्प से उत्सन्न हुए समस्त कामों के निःशेप त्याग कर और 
मन सं ही चारों ओर से इन्द्रियों को नियम में करके- (६ । २४) 
शनः २ दृट जावे | आत्मा में मन के स्थिर करके, धेयसे पकड़ी 
हुई बुद्धि व़ारा कुछ भी चिन्तत न कर | (२५ ) चम्वल अस्थिर 
मन जिध र २ का भागे उधर २ से इसकेा राक कर आत्मा में ही 
बशवर्त्ती करे । (२६) इस शान्तमनश्क, शान्तरजागुण; पापरद्वित 
ब्रह्मनिप्न यागी को उत्तम सुख मिलता दहै। ( २७ ) इस प्रकार 


[ १६१ ] 


सदा खात्मा के युक्त करता हुवा निष्पाप येगी सुगमता से ब्रह्मके 
स्पशयुक्त अच्यन्द सुख को भोगता हे ( स्पर्श का अथ यहां त्वच 

का विपय नहीं है, किनत्‌ व्यापकताका अनभव है; क्योंकि अशब्द 

मम्पशमख्पमज्यम ” इत्यादि श्रतियां मको त्वचा का झअविफ्य 
होना सिद्ध है ( २८ )। याग में जिसने अपन केा लगा दिया 
बह सब सें समान बढद्ठधि (दृष्टि ) रखने बाला यांगी आत्मा का 
सब भूर्ता म॑ आर सब भूतां को आत्मा में साक्षात करता हे ।२६। 


इस प्रफार के पुझप को इस साख्य सूत्र परक्त कहा 
गया | || 
तथा च मनु- 
अत्वा स्पृष्या च दृष्टवा च श्ुक्तवा घ्रात्वा च या नः;| 
प्यांत ग्लायात वा स चनज्ञलया जतान्द्रसय/ ।| २|८८ 
श्रवण, स्पर्श, दशन, भोजन और सूंघ कर जा सब इन्द्रियोंके 
भोगों में हषे वा ग्लानि नहीं करता, बह जिनेन्द्रिय दे ॥ २३ ॥ 
# लब्धाजतशयथयागाद्वा तदत्‌ ॥ २७ ॥ (३१६) 
जिस को अनतिशय > ज्ञान की पराकाए्ा मिल गई है, उन के 
याग > सत्संग स भी हन्स के समान ( त्योज्यांश का त्याग आर 
ग्राह्मांश का ग्रहण करना सम्भव दे ) ॥ जेसा कि गोता के ८ थें 
ध्याय में कहा है कि- 
अ्रसक्तबुद्धि। सबंत्र जितात्मा विगतस्पृह; । 
नप्कम्य सिद्धि परमां संन्यासेनाईधिगच्छति ॥७६। 
सिद्धि प्राप्ता यथा ब्रह्म तथा5ष्प्नोति निबोध मे । 
बे ने 
समासेनव कोन्तेय । निष्ठा ज्ञानस्य या परा ||४ ०॥ 


[ १६२ | 


बुदध्याउतिशुद्धया युक्तों धत्वात्मानं नियम्य च । 
शब्दादी निवपयां स्त्यक्त वा रागद्ग षी व्युदस्य च ।५१। 
विविक्तसेवी लब्धाशीयंतवाक्कायमानस:ः । 
ध्यानये|गपरे नित्य वराग्यं सम्ुगाश्चितः ॥५२॥ 
अहक्लार बल॑ दप काम क्रोध परिग्रहम्‌ । 
विम्न॒च्य निर्मेमः शान्तों ब्रह्ममयाय कल्पते ।५३॥ 
सब जगह वुद्धि के न फंसाने वाला, मन के जीतने वाला, 
निले!भ पुरुष संन्यास द्वारा निष्कमो देने की परमसिद्धि को प्राप्त 
द्वाता दे ॥। ४९॥ सिद्धि के पाने वाला जिस प्रकार से ब्रह्म के। 
प्राप्त द्वाता है, उस प्रकार मुकसे सममतो. संक्तेप से ही, जे ज्ञानकी 
पराकाष्ठा है ।। ५०॥ अति शुद्ध बद्धि खे युक्त, ध्ृति से मन के 
वश में करके ओर शब्दादि विषयों का त्याग करके तथा राग द्वेप 
के दूर हटा कर ॥ ४१ ॥ एकान्तसेबी, अशीवाद का पाने वाला, 
वाणी, देह ओर मन का संयम करने वाला, नित्य ध्यानयाग का 
अभ्यास करने वाला, वेराग्य का सहारा लेने वाला।॥ ५२॥। 
अहछूर, बल, गब, काम. क्रोध ओर संग्रह को छोड़ कर ममत्व- 
रहित शान्त पुरुष ब्रह्मा को पाने में सम हेता दे ॥ ५३ ॥ 
ऐसे लव्धातिशय ज्ञानी के सत्संग से भी हंस के समान 
बिवेक प्राप्त होता है ॥२४।। 


# न कामचारित्वं गगेपहते शुकवत्‌ ।!२५॥। (३२०) 
राग से मारे हुवेमें स्वतन्त्र घुमना नहीं बनता, जसे तेते में । 


तेवा अच्छी बोली बोलकर अनन्‍्यों से राग उत्पन्न कर लेता 
है, राग से नष्ट द्वाकर पिंजड़े में पड़ा रहता दै, रवतन्त्र नहीं घूम 
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सकता ॥ २५ ॥ 
रागी को रबतन्त्रता न हेने का कारण यह॑ दे कि-- 
# गुणये।गा द्ृद्ध: शुकबत्‌ ॥ २६॥। (३२१) 
गुणों के येगसे बन्धनमें पड़ता है ताते पक्ती के समान ॥२६ 
# न भागाद्रागशान्तिम्न निवत्‌ ॥२७॥ (३२२) 
भेग से राग की शान्ति नहीं हवा सकती, जेसे ( सोभरि ) 
मुनि की । २७॥ किन्तु-- 
देपदशेनादुभये; || २८ ॥ ( ३२३) 
देनों ( प्रकृति और उसके कार्या ) के देपों के। देखने से 
( राग शान्त होता है ) ॥ २८॥। 
# न मलिनचेतस्युपदेशवीजप्ररोहे उजबत्‌ ॥२६॥(३२४) 
राजा 'अज” के समान मलिन चित वाले में उपदेश रूपी 
बीज जमता नहों ॥२५॥ और- 

# नाभासमात्रमपि मलिन दपणवत्‌ ॥ ३० ॥ (३२५) 
न भज्ञक मात्र भी ( दीखती दे ) ज॑से ( मलिन ) दपण में॥ 
जेसे मज्ञिन दपण में मुब को छाया नहीं दीखवी, इसी प्रकार 

मलिन चित्त में विवेक की परछ्धाई भो नद्ीं पड़ती ॥३०॥ 
ने तज्जस्था*पि तद्रूपता पडुजचत ॥ ३१ ॥ ( ३२६ ) 
तदुलन्न में भी तद्रूपता नहीं, जेसे कमल में ॥ 


यह नियम नहीं हेसकता कि गुरु के उपदिष्ट ज्ञान में भो गुरु 
की तुल्यता नहीं हैा।सकतो | जेसे कमल पानी में उत्पन्न होता द्वै 
परन्तु पानीकऋ! काम नहीं देसकता इसलिये दूरसे पत्र पुस्तकादि द्वारा 


[ १६४ ] 


बताया हुआ ज्ञान भी साज्षात्‌ गुरु की सेवा में रहकर ज्ञान प्राप्ति 
के समान नहीं होसकता ॥| ३१॥ 


# न भृतियोगेषपि कृतकृत्यतेपास्य सिद्धिवदुपास्य 
सिद्धिवत्‌ ॥| ३२ ॥ (३२७ ) 
. भूति ( ऐश्बये ) के मिलने पर भी ऋृतकृत्यता नहीं हे।सकती 
जंसी कि उपास्य की सिद्धि में ॥ 
उपास्य (विवेक ज्ञान) की प्राप्त रूप सिद्धि के समान 
कृतकृत्यता अणिमादि सिद्धियों के मिलने परे भी नहीं हे।सकती 
क्योंकि जे संयोग एकदेशी पदाथों' के हैं वे सब वियोगान्त हैं 
बस अणिमादि सिद्धियें भी वियागान्त ही हैं ॥ 
“उपास्यसिद्धिवत्‌» यह्‌ ठिरुक्ति अध्याय समाप्रिसूचनाथ दे ॥३२२५॥ 
आत्मतत्वोपदेशादि विवेक ज्ञानके साधन इतिहासों से भूपित 
करके इस चतुर्थाध्याय में बर्णने किये गये ॥ 





अथ पंचमो ध्यायः 

पत्र ७ अध्यायों में प्रन्थकार ने अपना सिद्धान्त कहा.अब जे 
लोगों की शड्ोयें वा आक्षेप हैं, उनके रखकर समाधान करने 
के लिये पंचमाध्याय का आरबध्म करते हैं। प्रथम मड्गलाचार < 
शुभकमानुछान के व्यर्थ बताने वालों की शंका का समाधान 
यह है क्रि-- 

+ ५ ( री 

#मद्जलावग्णं शिष्टाचारातफतद शनाचछ _तितश्चेति १ 

शिष्ट'चार से, फल देखने से और श्रतिस मंगल शुभ आचरण 
करना चाहिये ॥ 


[| १६४ ] 


पुरुष के शुभ कम का आचरण करना चाहिये जिससे शिऐ्ठों 
का आचरण होने से वह भी शिष्ट > भलेमानसों में गिना जाय, 
उसको प्रतिष्ठी हा, दूसरे शुभ कर्मा का फल्ष भी शुभ देखते हैं, 
तीसरे वेदें को श्रूतिय भो पुरुष के शुभ आचरण को आज्ञा 
देतो हैं । जेसे “कुवन्नेवेह कर्माणि जिजीविषच्छुत२७समा: । 
एवं त्वाय नान्यथेतास्ति न कमे लिप्यते नरे० ॥ यजुः अध्याय ४० 
मन्त्र २ इस मन्त्र में पुरुष के सन्ध्योगासनादि विहित शुभ ऋम 
का अनुप्ठान करने को आज्ञा दी गई है| इसी प्रकार अन्यत्र भी- 
यान्यनवद्यानि कमोणि तानि सेवितव्यानि ने इतराणि ते० 
१९-०२-३ जे। अनिन्दित शुभ कमे हें उनका सेवन करना चाहिये, 
अशुभ जा पापों का नहीं ॥ 

वेशेपिक दर्शन १। १। २ में भी कहा है कि मंगलाचरगण- 
धर्मानुष्ठान से अभ्युदय और मोक्ष देनों फल मिलते हैँ । यथा- 
“यतोउश्युदयनिःश्र यससिद्धिसघमे:” ॥१॥ 

ःि ब् ९ ( कर 

# नेश्यराधिष्ठिते फलनिष्पत्ति: कमंणा तत्सिद्धें; २७ 

नहीं ( कम ही फल्दायक नहीं हे। सकता | किन्तु ) ईश्वर 
के अधिष्ठ ( कमे ) में फल की सिद्धि हा सकती है ( ओर ) कम 
से फल की सिद्धि हा सफकतो दे, उप ( इश्वराथिट्वितत्व ) के 
सिद्ध हाने से ; 

इस सूत्र में पूत्रे सूत्र से “च» शब्द की अनुबृत्ति है और इस 
प्रकार अन्यय है कि-- 
(न) कमेव केवसस्व॒तन्त्र फ्तदायक न। किन्तु ( ईश्वरो- 
८5 “ ४ ४ / रा ७ कआ4 ५ थे ८४७ क ( 
धघिष्ठने ) कमंशणि सति (फलानम्पात्तिन्‍) भवाते । (कमंणा 

९. रा ॒ुि ७. कर क 

च) कमंहेतुना चफलनिष्शत्तिः (नत्टि्“ं)) ईश्वरे।धिष्टि- 


तत्वस्यसिद्ध) ॥ 

तात्पय यह दै कि न तो केबल कमे से फल मिल सकता दे 
क्योंकि जड़ कम में व्यवस्थापक्ता नहीं हे! सकती, न ईश्वर ही 
बिना कम के फल देता है क्योंकि न्याय-विरु७ फ्लप्रद्‌ ईश्वर 
भो नहीं । ओर ईश्वर कर्मो का अ्रधिष्ठाता है, यह श्र त्यादि 
प्रमाणों से सिद्ध दै इसलिये ईश्वर के अधिष्ठाता ह्वोते हुवे कम 
करने से व्यवस्था पू+क फल मिलता है। यह सिद्धान्त द्वै जेस 
राजा फल देता ओर प्रजा कमे करतीद्दै ॥:॥ ईश्वर के अधिष्ठाता 
द्वेने की सिद्धि में देतु देते हैं-- 

$ स्वोपकाराधिष्ठा नं लेकबत्‌ ।|३॥ (३३०) 

अपनों के उपकार से अधिष्ठान द्वाता है जेंसे लोक में ॥ 

यागभाष्य में ध्यासदेव जी ने लिखा है कि '' तस्यात्मानुग्रहा- 
5भावे5॑प भूतानुभद: प्रयोजनम्‌» ईश्वर के अपने ऊपर अनुम्ह 
नही किन्तु दयालु द्वाने से प्राणियों पर दया आना द्वी कम फल 
देने का प्रयोजन है जेसे लेकमें दयालु राजा प्रजा के कमानुसार 
फल देने का अधिष्ठाता द्वाता है। सूत्र २। ३ के अनुकूल ही 
न्यायद्शेन में भी कद्दाहे। यथा-'ईश्वर: कारण पुरुषकमा$फल्य 
दशेनात ४ । १। १५ (६७०)» पुरुष जिन कर्मो' के फलों के। जब 
चाहता है तभी अपनी इच्छानुसार नद्दीं पाता, इससे अनुमान 
हेता दे कि पुरुषाथे का फल पराधीन ईश्वराधीन है ।३॥ 


* लोकिकेश्वरवदितरथा ॥४॥ (३३१) 


अन्यथा लोकिक रांजा के समान ( ईश्वर भी अपने दी 
प्रयोजनाथ दया करे तो लोकिक ) दहे। जावे । 
यदि स्वार्थ के लिये इंश्वर भो कर्म फल देकर न्याय करे तो 
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चह लोकिक राजाओं से अधिक कुद्ध भी न रहे ॥श॥ 
*# पारिभाषिकेवा ॥५॥ (३३२) 

अथवा सं ज्ञामात्र दै। 

अथवा अपने भले के लिये ईश्वर का न्याय « कमेफल दान 
हे। तो ऐसा ईश्वर निरपेक्ष पूर्णकाम नहीं हो सकता किन्तु ईश्वर 
नाम धरके केवल एक नाम ही नाम हो । सर्वेश्वर सवाड्ध्यक्ष 
नित्य पूर्ण काम स्वतन्त्र आदि न हो ॥५॥ 

शझ्डा-यदि ईश्वर पूर्णाकाम है, उसके अपने लिये कुद्ध न 
चाहिये तो वह अधिष्ठाता कैसे हे! जाता द्वे ? उत्तर-- 
* न रागादते तत्सिद्धिः प्रतिनियतका रणत्वात्‌ ।६। ३३३ 

नदीं, राग के बिना ही उसके अधिष्ठातृत्व की सिद्धि है, क्यों 
कि ( जगत्‌ की व्यवस्था के ) प्रति नियत कारण हेने से ॥ 

क्योंकि जगत की ठयवस्थापूबक कर्मा' के फल देने का नियत 
कारण ईश्वर स्वाभाविक है इसलिये राग के बिना ही ईश्वर 
अधिष्ठाता दे यद सिद्ध है। वेदान्तदरशंन ३। २। ३८ में भी कहा 
दै कि “"फलमतडउपपत्तेः” उपपत्ति से सिद्ध है कि ईश्वर से फल 
मिकता है ॥६॥ 

# तथोगे-पि न नित्यप्रुक्त: |७। (३३०) 

उस (दया रूप राग) के योग में भो नित्यमुक्त न द्वाना नहीं ॥ 

एक “न» इस सूत्र में है दूसरे “न” शब्द की अनुबृत्ति पूरे 
सूत्र से श्राती दै। परमेश्वर में क्लेश रूप राग नहीं किन्तु 
स्वाभाविक दया रूप राग देने पर नित्य मुक्त हाने में हानि नहीं 
दे। सकती और अधिष्ठाता पने की भी सिद्धि है। केई श्रमूत- 


[ १६८ ॥ 


पूत्र दया परमेश्वर में नहीं उपजती किन्तु वह दया स्वरूप ही है 
छातएब अपने स्वाभाविक दया रूप स्वरूप से ही जगत में जांचों 
के कर्मो के फलों की व्यबस्था करता है ।॥| ७ ॥ 
यदि कट्ठा कि प्रकृति के योग से ईश्वर श्रधिष्ठाता बन जाता 
है, उसके अतिरिक्त नहीं-ती उत्तर- 
# प्रधानशक्ति योगाच्चेत्मंगापत्ति। || ८ ॥| (३३५) 
यदि प्रधान ( प्रकृति ) रूपिणी शक्ति के मेल से माने तो 
संगदेप है ॥ 
पुरुष के पूष असंग कह॑ आये हैं, यदि वह प्रकृतिके संब्रन्ध 
से अधिष्ठाता कह्दा जावे तो संगदोप आता है। अतः यह पत् 
ठीक नहीं ॥ ८॥ 
यदि कहा कि चेतन सत्ता मात्र से अधिष्ठांवृत्व है तो उत्तर- 
$ सत्तामात्राच्चेत्सवे श्वथंम ॥| ६ ॥ ( ३३६ ) 
यदि सत्तामान्र से ( कहें ) ता सार ( संसार के ) ईश्वर 
मानना पड़े ॥ ९ ॥ परन्तु- 
#प्रमाणाभावान्न तत्मिद्धि! । १० ॥ ( ३३७ ) 
( सबों के ईश्वर द्वोने में ) प्रमाण न दवाने स उस (सबश्बय) 
को सिद्धि नहों ॥ 
सबों के इश्वर वा अधिपष्ठाता द्वाने का प्रत्यक्ष प्रमाण केाई 
नहीं । £स लिये सबके ऐश्चय नहीं माना जौ सकता ।१०। और - 
है सबन्धा-भावा ज्ञ|नुमानम्‌ ॥ २११॥ ( ३२३८ ) 
सम्बन्ध ( व्याप्ति ) न देने से अनुमान भी नहीं बनता ॥ 
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जे। २ बस्तु दवा वह २ ईश्वर हे। ऐसी वर्थाप्ति नहीं पाई जातो 
इससे अनुमान प्रमाण भी नहीं घटता ॥ १९ ॥ तथा- 


# श्रुतिरपि प्रधानकायस्वस्थ ॥ ४२॥ ( ३३६ ) 
श्रुति भी प्रधान के कार्यत्व की साधिका द्वै ॥ 
श्रुति भी सत्तामात्र ईश्वर के सब संसार का उपादान कारण 
मान कर जगत के ईश्वर को काये हेना नहीं कद्दतौ किन्तु जगन्‌ 
को प्रकृति का कार्य हाना कहती है ॥ जेसा कि श्वेताश्वतरापनिषद्‌ 
में कद्टा दे किः- 
अजामेकां लेहितशुक्लकृष्णां 
बहू; प्रजा; सजमानां सरूपा; । 
अ्रजोद्य के जुपमा णो 5 नुशते 
जहा स्येनां भ्रुक्तमोगामंजे।उन्यः ॥ ५ ॥| 


भाषा4:-अब परमात्मा । जीवात्मा प्रकृति इन तीनोंका वर्णन 
करते हैं फि- (एकाम्‌) एक ( सरूपाः। वह्ढीः. प्रजाः.स जमानाम्‌ ) 
अपने सी, बहुत, प्रजाको, उत्पन्न करती हुई (लाहितशुक्लकृष्णाम्‌ ) 
रजः,सत्व, तमः वाली (अज्ञाम ) शअ्नादि प्रकृति को (एकः, श्रजः) 
एक अजन्मा जीवात्मा ( ज्ञुषमाणः ) सेबता हुआ ९ अनुशेते 
लियटा है । परन्तु ( अन्य:, दि श्रजः ) दूसरा, अजन्मा परमात्मा 
( भुक्तमोगाम ) जीब से भोगी हुई ( एनाम्‌ ) इस [ प्रकृति | के। 
( जहाति ) नहीं लिपटता ॥। 

एक श्रजा प्रकृति, दो अज जिन में से एक जीवात्मा दै जो 
त्रिगुणात्मक जगत के कारण प्रकृति स लिप्त द्वोता दे ओर दूसरा 
परमात्मा प्ृथक्‌ रहता है ॥ ५ ॥ 


[ १७० | 


द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वच्तं परिपस्वृजाते । 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाइक््यनश्नन्नन्यों अभिचाकशीति ।३। 
भाषार्थ:-उक्त विषय में ऋग्वेद अष्टक २ अध्याय ३ बगे १७ 
की ऋचा के कहते हैँ कि-( द्वा ) दो (सुपणा ) पत्ती € पयुजा ) 
साथ मिले हुवे ( सखाया ) मित्र से हैं ओर ( समानम्‌ ) अपने 
समान ( वृक्षम ) वृक्त के ( परिषस्वजाते ) सब ओर से संग हें । 
( तयोः ) उन देनों में से ( अन्य: ) एक तो ( पिप्पलम ) फलके 
ध्वादु ) स्वादु मनाकर ( अत्ति ) खाता है ओर (अन्यः) दूसरा 
( अनश्नन्‌ ) न खाता हुवा ( अभिचाकशीति ) साक्षिमात्र है ॥ 
प्रकृतिरूप एक बृक्ष है। इसे बृक्त की उपमा इस कारण दी दे 
कि बृत्ञ शब्द छेदन अथ वाले 'ब्रश्चू” धातु से बना है। प्रक्रति 
विक्ृत द्वाती ओर छिल्न भिन्न देती रहती द्वै । इस वृक्षमें दो पत्तों 
रहते हैं, वे परमात्मा ओर जीवांत्मा हैं, वुत्त जड़ अ्रसमथ हे।ताहै 
ओर पक्षी चेवन होते हैं। दोनों आत्माओं के पक्षियों की उपमा 
दी गई द्वै। वृत्त के “समान इस अन्श में कहा है कि वह भी 
अनादि है | इन दोनों को सथुज इस लिये कहा डै कि व्याप्य 
व्यापक भाव से एक दूसरे से संयक्त हैं। मित्र इसलिये कहाहै कि 
मित्रों के समान चेतनत्वादि कई बातों में एक से हूँ। भद बड़ा 
भारी यद है # एक वृक्ष के फेल खाता अ्थात्‌ कम॑ और उन के 
फल भोगता है और दूसरा परमात्मा क्लेश कर्म बिपाकाशयों से 
सवंथा प्रथक्‌ है ॥ ६ ॥ 
यदि कहो क्ि- “तदेक्षत बहुस्याम” इत्यादि श्रुतियों में तो 
ब्रह्म के द्वी उपादान माना है ती उत्तर यह है कि जसे नदी का 
किनारा कट कर पानी में गिरने को दह्वाता है तब ज॑से कहते हैं 
कि “कूल पिपतिषति” कूल गिरना चाहता है | इसो प्रकार जड़ 
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प्रकृत्ति से भी जब जगत उत्पन्न हाने के होता है तब कहा जा 
सकता डे कि जड़ प्रकृति बहुरूप जगत्‌ होना चाहती है । इस 
प्रकार जड़ प्रकृति में ईचक्षण का व्यवहार असड्भत नहीं होता ॥ 
अन्यथा त्रह्मके बहरूप हेना चाहता मानें तो “साक्षी चेता केवलो 
निगु णश्च” इत्यादि 5 तियोंसे बिशेध आवेगा | यही बात बविज्ञान- 
भिश्लु जी अपने सांख्यभाष्य में लिखते हैं। यथा-' प्रधान एब 
कूलं पिपतिषतीतिबत गोणी*» इत्यादि ॥ १२ ॥ यथा- 


#नाविद्याशक्तियोगो निःसड्गस्य ॥१३॥ (३४०) 
निःसड़ का अविद्यार्शक्त का याग भी नहीं दा सकता 
॥ १३ ॥ और-- 
#तथोगे तत्सिद्धावन्योन्या श्रयत्वम ॥ १ ४।। (१३४१) 
अविदा के योग मानने पर उस ( अविद्या ) की सिद्धि में 
अन्योगन्याश्रय दोप देगा ॥ 
अविद्या के श्रवस्तु द्वाने का वणन प्रथम सूत्र ( २० ) में कर 
चुके हैं, इतने पर भी अविद्या का योग मानने और अविद्या के 
सिद्ध / वस्तु ) हेने में अन्योन्याश्रय दोष द्वोगा अथौत अविद्या 
इेश्वर के आश्रय ओर ईश्वर अविद्या के आश्रय हा कर दोनों 
असिद्ध होंगे । इसलिये अविद्या सम्बन्ध से ईश्वर में अधि छाता- 
पन मानने वाले अह्व तियों का मत ठीक नहीं ॥ १७४॥ तथा-- 
# न बीजांकुरवत्सादिसंसारश्रतेः ॥१५ (३४२) 
संसार का आदि सुना जाता दै अतः बीज श्र कुर के तुल्य भी 
नहीं कद सकते (कि देने अविद्या ओर ईश्वर का अनादि 
योग दे ) ॥ 
जे। अ्रद्वेतवादीं अबिद्यां और ईश्वर के अनादि सान कर 
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कहें कि अनावि पदार्थों में अन्यान्याश्रय दोष नहीं द्वेता, से 
भी ठीक नहीं, क्योंकि संसार सादिदे, अनादि नहीं, फिर अनादि 
विद्या ओर ईश्वर का योग मान्य नहीं द्वेसकता । ओर प्रवाह 
से अनादि हम तो मान सकते हैं जे। वैदिक हैं, क्‍योंकि हम 
अविद्या के विना ही ईश्वर का स्वाभातिक दयालु ओर 
न्‍्यायकारी मानते हुये अधिष्टोता मानते हैं, परन्तु अह तवादियों 
वा अधिद्यावादियों वा मायावादियों के मत में अधविद्या अनादि 
सांत हैं। जब सान्‍्त हैं तब अविद्याका अन्त ह।ने पर ईश्वर की 
साथिन अविद्या के अभाव में संसार का भी भाव हाजाना चाहिये 
फिर प्रवाहरूप अनादिता कहां रही ?॥| १५ ॥ और-- 


# विद्याते न्यत्वे ब्रह्मवाधप्रतंग! ॥१६ ॥ (३४३) 
विद्या से अन्य पदार्थ के श्रविद्या मानें तो ब्रह्मका बाघ 
प्राप्त होगा ॥ 


यदि विद्या से भिन्न अविद्या मानो तो विद्या खरे भिन्न ब्रद्य 
भी अबविद्या पदार्थ हुआ। इस दशा में ब्रह्म के अ्रविद्यात्व- 
प्राप्तिर्प बाधा द्वोागी | अतएवं अविद्या के सिद्ध वा बस्तु मानना 
ठीक नहों ॥ १६ ॥ तथा- 


# अबाधे नेष्फल्यम ॥१७ ॥ (३४४) 


यदि विद्या से (ब्रह्म का) बाघ न मान तो निष्फलता हे।गी 


यदि कहे कि विद्या से अन्य किसी को बाधना ( निवृत्ति ) 
नहीं द्वाती तो विद्या से अविद्या की भी निवृत्ति नहीं हेगी, उस 
दशा में विद्या निष्फल है ॥१७9 ॥ ओऔर- 


# विद्याबाध्यत्वे जगते।5प्येवम्‌ ॥१८॥ (३४१ ) 
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दिद्या से ( अविद्या का ) बाध्य द्वाना मानों तो जगत की भी 
यही दशा दे। || 

यदि विद्या से बाध्य होना मानों तो जगत भी बाध्य दो, 
ओर विद्यावान्‌ पुरुष ने जब विद्याबल से जगत्‌ की बाधा 
( निवृत्ति ) करदी तो श्रन्यों के भी जगत न दीखना चाहिये 
क्योंकि निवृत्त है! गया॥ जगत्‌ सब के दीखता है इस से निवृत्त 
हुआ नहीं मान सकते ॥ १८॥ 

यदि कद्ठा कि जगत भो अ्रविद्या रूप ही है तो उत्तर- 


तद्रूपत्वे सादित्वम ॥ १६॥ (३४६ ) 

अविद्यारूप हेाने पर सादि द्वाना मानियेगा | 

यदि जगत्‌ भी अ्रविद्या रूप दै. तो जगत्‌ के सप्तान अश्रविद्या 
भी अनादि न रहकर सादि द्वोाजायगी जे। कि अठतमत में अ्रनादि 
है । इस प्रकार अपना मत स्वयं खण्डित हागा ॥ १६ ॥। 

यदि कह्ठा कि धर्म अधमे अदृष्ट सिद्ध है! तो उसके फल देने 
बाला ईश्वर अविष्ठाता सिद्ध हे।, परन्तु जब घर्माष्वम अरृष्ट ही 
सिद्ध नहों हम नहीं म।तते,तब ईश्वर का अ्रधिष्ठातृत्त कहां रहा ? 
तो उत्तर- 

७ च 
# न धम्ज्पला१:प्रकृतिकाये वे वित्यात्‌ ॥२०॥ (३४७) 

प्रकृति के कार्यों की विचित्रता से घर, कान मानना नहीं 

बनता ॥ 


केाई इस जगत में सुखी, दुःखो, काई दीन दरिद्र, काई 
सेम्पन्न देखा जाता हैं; इस से यह नहीं ऋद सकते कि धर्म अधमे 
थ्रादि कम कुछ नहीं । इसलिये उनका व्यवध्थापक्र ईश्वर भी 
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माननो द्वागा || २० ।॥। 
यदि कहो कि धर्म 5धर्मादि से सुखी दुखी होने की विचित्रता 
नहीं किन्तु स्वभाव से वा अकस्मात यरच्छा से है ! तो उत्तर-- 
श्र्‌ तिलिड्वादिभिस्तत्सिद्विः ॥२१ ॥ ( ३४८ ) 
श्र ति और पद्दचान आदि से उस (धमोदि के फल सुखादि) 
को सिद्धि है ॥ 

' पुण्या वै पुस्येन कमंणा भवति पाप पापेन” बृहदारण्यक 
उपनिषद्‌ आ० ५ ज्रा० ९। १३ इत्यादि श्र्‌तियों से सिद्ध है कि 
पुण्य का फल उत्तम ओर पाप का निकृष्ठ हेता है, तथा चिन्ह भी 
पाये जाते हैं कि अच्छा करने का अच्छा फल और बुरे का बुरा 
इत्यांदि प्रमाणों से धर्मांथमे आदि के मानना ही पड़ता है, 
अकस्मात सुख दुःखादि विचित्रतानहीं ॥२१॥ यदि कद्दो कि भ्रत्यक्ष 
के बिना दम कुछ नहीं मानते तो उत्तर-« 


# न, नियमःगप्रमाणान्तरावकाशात्‌ ॥२२॥ (३४६) 
नहीं, अन्य प्रमाणों के अवकाश दाने से नियम दै॥ 

यद्द कहना कि अच्छे रा अच्छा ओर बुरेका बुरा ही फल हे।ता 
हैे। यह नियम नहीं, क्योंकि प्रत्यक्ष में अच्छे कमे करने वाले 

कभी २ दुःख पाते देखे जाते हैं. तथा कभो ५ कुकर्मी भी सुख 

पते प्रत्यक्ष देख जाते हैं| इसका उत्तर यह दे कि नहीं, प्रत्यक्षके 
अआ तरिक्त अन्य अनुमानादि प्र माणों के अवकाश द्वानेसे नियम 
अवश्य है कि पुण्य का फल इष्ट और पाए का अनिष्ट होता दै । 
जहाँ २ पुण्यवातों के दुःख और पापियों के सुख देखते हैं बहां 
वहां उन के पुर्वे जन्माजित पुण्य पाप ही &नुमान सिद्ध द्वोकर 
सुख दुःखादि के भद्‌ की व्यवस्था हे।न में द्ेतुता रखते दें ॥६२॥ .. 


# उभमयत्राधप्येवम्‌ ॥२३॥ (३५०) 
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देनो में ऐसा द्वी है ॥ 


जा कुछ घम विषय में ''न घर्मापलाप:०# इत्यादि कहा गया 
है वह्दी देनों (घमं अधम ) में समझना चाहिये ॥२३॥ 
# अर्थात्सिद्धिश्चेत समानमुभये। ॥२४॥ (३५१) 

यदि अर्थापत्ति से सिद्धि है ते देनों में समान है ॥ 

धर्म बिषय में जे द्वेतु सुत्र ९० से २२ तक कहे उनकी अर्था 
पत्ति खे देशनों ( धमे अधम ) में समानता है ॥२४॥ 


यदि कद्दा कि धर्माईधमांदि के मानने ओर तदनुसार पाप 
पुण्य सर जन्मान्तर में दुःख सुख मिलना मानने से पुरुष निगुण 
कहां रद्दा ? तो उत्तरे- 

% अन्तःकरणधमत्व॑ धर्भादीनाम्‌ ॥२५॥ (३५४२) 

धर्मादि के अन्त:करण धमेता है ॥ 

धमो 5धर्मादि हैं सही, परन्तु पुरुष के नहीं किन्तु पुरुष के 
र। पन्तःकरण के धम हैं पुरुष में नहीं ॥५२॥ 

क्यों जी यदि धर्मादि अन्त:करण के घम हैं, पुरुष के नहीं 
ते यह कहना चाहिये कि पुरुष में वे ( धर्मादि ) आरोपित हैं, 
तो विजेक ज्ञान होने षर उन धर्मादि का अत्यन्त बाध द्वेया, क्यों 
कि आराप ते। विवेक ज्ञान के उदय से पुव ही है, विवेकज्नान हे।ने 
पर आरोप नहीं रहता ते फिर सत्कायबाद खण्डित दवा गया, कि 
सत्‌ ही काये द्वाता है असत्‌ नहीं इसका उत्तर - 

*# गुणादीनाँ च नात्यन्तव।घः ॥२६।॥ (३५३) 

ओर धमोदि का अत्यन्त बाघ न्ीं है। सकतो ॥ 

जले, लेहे में अपनी गरमो नहीं किन्तु अग्नि के संयेग से 
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अग्नि की गरमी लोहे में जब भर जाती दै तब कद्दा जाता है कि 
लाहा गरम है भोर जब गरमी निकल जाती है तब कहते हैं कि 
ले।ह्ा ठण्डा है | पर बास्तव में अपने स्वरूप में लोहा नठण्डा है न 
गरम हे। ऐसे हो पुरुष के स्वरूप में धर्म आधमादि नहीं द्वेतते, 
किन्तु अन्तःकरण के धर्मादि पुरुष में आरेप से कह्दे जाते दें, 
इतलन से अविवेक निद्चत्त द्वाने पर धर्मादि का अत्यन्त बाध नहीं 
हे! जाता किन्तु अन्य अन्तं।करणों में उनका उद्भाव रद्दता दै । 

इसमें केई लेग कहेंगे कि न्यायवेशेषिकादि के मत में ते 
सुख दुःखादिि आत्मा ( पुरुष ) के धमं कह्ढे गये हैं, यहां अन्तः 
करण के धर्म बताकर विरे।ध आता है। उसका परिहार क्यो दै ? 
उत्तर-न्यायादि शास्त्रों में भी इच्छा द्वेष सुख दुःख आदि के 
आत्मा के स्वरूप में नहीं मानो, किन्तु श्रात्मा फा लिप्ड कहा दे 
अर्थात्‌ जहां जात्मा दै वहां वह्द ( उस देह में ) इच्छा ह पषादि से 
पहचाना जाता है जहां इच्छा ह षादि नहीं पाये जाते, वहां आत्मा 
निक्रल गया वा नहीं है, ऐसा समम्ता जाता है जेसे जड़ भित्ति 
आदि में ॥२६।॥। 

यदि कद्दा कि उक्त खत्रानुसार अपने धर्मादि का ज्ञान द्वे। भी 
जावे परन्तु पराये का केखे है। जाता है ? उत्तर-- 

*# पचाज्वयवये गा त्सुखसं वित्ति; | २७।। (३४४) 

पांच £ अवबयवों के योग स सुख का बोध हो जाता है | 

प्रतिज्ञा, दवेतु, उदा हरण, उपनय ओर निगमन इन ५ अच्नयवों 
से सुख श्रौर उपलक्षण से दुःख़ादि की उपलब्धि द्वो जाती दैे। 
१ सुख है। २ अर्थों में क्रिया कर रद्या दे इस द्वेतुसे। ३-जा २-अथे 
क्रिया करता है, बह सत होता है जेसे चेतन | ४ रे।म हर्षादि रूप 
अर्थ क्रियाओं को करने वाला सुख हे । ५-इससे सुख सत है | घद्द 
दांच अवयब के न्याय का प्रयोग हुआ | इसी प्रकार दुः्खादि की 
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की पहचान भी द्वे। जाती है ॥२७॥| 

क्यों जी अनुमान की सिद्धि ब्याप्ति की तो सिद्धि से होती 
है, बह व्याप्ति सुखादि में किस प्रकार दै ! उत्तर-- । 

# न सकृद्ग्रहणात्संबन्धसि ड्वः ॥ २८॥ (३४५) 

बारम्बार ग्रहण से सम्बन्ध की सिद्धि होती दे । 

एक बार नहीं किन्तु अनेक बार सदा ही जिसका जिस प्रकार 
ग्रहण द्वाना पाया जाता द्वै उससे सम्बन्ध ( व्याप्ति ) की सिद्धि 
होती है। अर्थात्‌ साध्य और साधनमें बागम्ब्रार साहचये देखने से 
व्यप्ति सिद्ध होती है ' जेसे अग्नि में बारम्बार वा सदा ही ताप 
वा दाह देखा जाता दै जिससे अग्नि जहां २ होगा, वहां २ दाह 
भी होगा यह व्याप्ति पाई जायगी ॥२८॥ 

अब उ्याप्ति का स्वरूप कथन करते हैं: -- 
# नियतधर्मसा हिल्‍्यमु भये रे कतरस्यत्ा व्याप्ति; ॥२६"॥ 

देनों ( साध्य और साधन ) वा किसी एक के नियत 
धर्म का साथ २ रहना>व्याप्ति कह्दाती दै। क्‍ 

साध्य और साधन में जे धर्म नियत ( सदा एक से अव्य- 
मिचरित ) साथ २ पोये ऊवे' वा एक ( साधन) में ही नियत 
रूप से पाये जावे' इसका नाम व्याप्ति है अथोत्‌ अटल अब्य- 
भिचारी सम्बन्ध के। व्याप्ति कहते हैं ॥ 

समव्याप्ति दिखाने के '“इभयोः-दोनों शब्द दिया है ओर 
विषम व्याप्ति दिखाने के “एकतर ” शब्द है। कभी २ साथनसात्र 
का नियत धर्म सहचार द्वेता है, कभी देनों साध्य साधनों का । 

यदि कद्दा कि 'नियत धर्म के साथ सके व्याप्ति नहीं। कद्दते 
किन्तु व्याप्ति अन्य तत्व दे, तो उत्तर-- 
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४£#£ ने तत्वान्तरं वस्तुकल्पना5प्रएक्तेः ।|३०!। (३४७) 
. अन्य वस्तु की कल्पना का प्रसंग न द्वोने से ( व्याप्ति ) केाई 
अन्य तत्व ( वस्तु ) नहों है ॥ 

अथात्‌ व्याप्ति जे एक धम है उसके अतिरिक्त किसी एक 
अन्य नये धर्मों की कल्पना सद्भत नहीं ॥३०॥ 

यदि कटद्ठा कि किस प्रकारके “नियतधमेसाहित्य" को बिवज्ञा 
है ? तो उत्तर -- 

# निजशक्तयुद्धवमित्याचास्यों; ॥३१॥ (३४८) 

निज शक्तिसे उत्पन्न द्वेनेवाला ( नियत धमेसाहित्य विवक्षित 
है ) यह कई आचार्यां का मत है ॥ 

कई सांख्य के आचाये ऐसा मानते हैं कि निज (स्वाभाविक) 
शक्ति से जे नियत धम साथ २ रहे उस नियतघमंसाद्वित्य का 
यहां व्याप्रि कहा है ॥ ३१ ॥ 

#आधेयशक्तियोग इति पञ्वशिख; ॥३२॥ (३५४६) 

पत्बशिखाचाये कहते दें कि आवेयशक्तिका योग (नियतघधम - 
साहित्य बिवज्षित है ) ॥ 

आधानचसकेत की विषयीभूत शॉक्ति के आवेयशक्ति कहते 
हैं अर्थात यह व्यापक दे, यह व्याप्य है, इस संकेत की विषयभूत 
शक्तिका याग अआधिय शक्ति योग इसीसे तासपये दे. ऐसा पत्चशिख 
का मत दै ॥ ३२॥ 

यद्दि कहे कि स्वरूपशक्ति ही व्याप्ति हा जावे, श्रावेय शक्ति 
की कया आवश्यकता है ९ तो उत्तर-- 


#न स्वरूपशक्तिनियम; पुनवदिश्रसक्त ; ।३३। (३६० 
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पुनरुक्तिके प्रसड्गसे स्वरूपर्शाक्त भी व्याप्ति नहीं कह्ा सकती । 

यदि वस्तु के स्वरूपभूत शक्ति के ही व्याप्ति कह्टें तो जेंसे 
घटको कलश कहना पुनरुक्तिमात्र है, लक्षण कुश्न नहीं, इसीप्रकार 
स्वरूपशक्ति के व्याप्ति कहना भो पुनरुक्ति है विशेष नहीं।। ३३ ॥ 

याद कह्ठे। कि इस में पु्र्रुक्ति क्या द्वे? तो उत्तर- 

# विशेषणानरथक्यप्रसक्त: ।| ३४ ॥ ( ३६१ ) 

विशेषण की व्यर्थता के पसद्गभ से ( पुनरुक्ति मात्र द्वे ) 

जेसे स्वरूपशक्ति से दवदत्त के “शक्त” बिशेषण देना व्य « 
है. वा घट का विशेषण “कलश' कहना व्यथ है, क्‍यों कि जे 
अथ घट का दे वही कलश को, वा जे! अथ केवल दे बदत्त शब्द 
का है वही स्वरूपर्शाक्त बाला अथ :“शक्त” जनतिशेषण लगाने पर 
हैं, बस जसे घट शब्द के साथ कलश विशेषण कुअ भी नहीं, 
पुनरुक्त वा व्यथ है, बसे हो देवदत्त के साथ शक्त शब्द व्यथ है 
तह्ठत्‌ स्वरूप शॉक्ति का पयाय मोत्र व्याप्ति शब्द भी पुनरुक्त वा 
व्यर्थ हो दै ॥ ३४ ॥ तथा -- 

४ पलल्‍्लवादिष्वनुपपच ; ॥ ३५ ॥ ( ३६२ ) 

पल्‍लवादिकों में उपपत्ति न द्वाने से ( स्वरूप शक्ति को व्याप्रि 
कहना ठीक नहीं )॥ 

यदि स्वरूपशक्ति के व्याप्ति बहनें तो ब्ृक्त पर लगे हुवे पत्ते 
जेसे वृक्ष का अनुमान कराते हैं, बेसे ही उसी स्व॒रूप से वर्त्तमान 
ब्क्त से टटे हुवे पत्ते भी वृ क्षका अनुमान करावे' कि “यह वृत्त है 
पललब वाला होने ने! । परन्तु टूटे हुवे पत्त वृक्ष के सिद्ध ऋरने 
में अनुमापक नहीं द्वाते, इत्यादि से कहना पड़ेगा कि स्वरूप शक्ति 
का व्याप्ति मानना ठीक नहीं ॥ ५५ ॥ किन्तु- 
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आधेयशक्तिसिद्ो निञ्रशक्तियोगः 
समानन्यायात्‌ ॥ ३६ ॥ ( ३६३ ) 

आधेयशक्ति की सिद्धि में निज शक्ति का योग भी दै, 
समानन्याय से ॥ 

पत्चबशिखाचाये का यह कथन कि आवेयशक्ति का योग 
व्याप्ति हैं, सांख्याचार्यों के मतस्न कि निजशक्ति से उत्नन्न"्व्याप्ति 
है, अविरुद्ध है । श्रथात्‌ दोनों का तालये एक दी है क्योंकि देनों 
में समान न्याय द्वै। अथात्‌ |नज शक्ति योग भा आवंयशक्ति का 
सिद्धि में आ जाता दे ॥ २६ ॥ 

जिस प्रकार अनुमान प्रमाण को सिद्धयथ साध्य साधन के 
सम्बन्ध>व्यातप्ति का बर्णोन किया, इसी प्रकार आगे शब्द प्रमाण 
की सिद्धि के निभिन्त शब्द ओर अथें का सम्बन्ध निरूपण 
करते हैं । यथा-- े 
वाच्यवाचक्रमाव!ः संबन्ध! शब्दथंय्रें। ॥३७,| (३६४) 

शब्द ओर अर्थ में वाच्यवाचकभाष सम्बन्ध है ॥. 

शब्द बाचक ओर अथे वाच्य कहाता दे ॥ ३+॥ 

वाक्याथ्थ के बोव में वाच्यवाचक भाव कारण हाता है जिसे 
वृत्ति भो कद्दते हूँ, अतः आगे उक्षके हेतु बणन किय जाते हेँः-- 

त्रिमिः संबन्धतिद्धि।॥ श२े८ ॥ ( ३६५ ) 

तीन से सम्बन्ध सिद्ध द्वोता है ॥ 

१--आप्त पुरुषों का उपदेश २--बूद्धों का व्यवद्यार और ३-- 
प्रसिद्ध पद का समीप द्वाना, इन तानां से शब्द अथे का सम्बन्ध 
सिद्ध दाता है । जंसे केयल पिक शब्द का वाच्य दै इत्यादि 
बाक्यों में पिक शब्रका कायल वर्याक्त के साथ वाच्य वाचक भाव 
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सेबन्ध दे इसी के ज्ञान के! वृत्ति ज्ञान भी कहते हैं । यह आप्ों 
के उपदेशले होता है। आप्त लेग कहे आये हैं कि केयल व्यक्ति 
पिक शब्द का अथ है। २-वबृद्धों के व्यवह्वार से वाचय वाचक 
भाव संबन्ध जाना जाता है | जेसे गौ ले आओ । ऐसा कह्दैने से 
एक बालक गौ व्यक्ति को समक जाता दै और ले आताद्ै क्योंकि 
देखता है कि वृठ्र लोग गौ शब्द से गौ व्यक्ति का ग्रहण करते हैं 
-प्रसिद्व शब्रों के साथ से वाचय वाचक भाव सम्बन्ध समझ 

पड़ता है, जेसे 'आम के वृत्त पर पिक बोल रहा है । ” इस 
वाक्य में केई पुरुष जे। आम के वृक्ष के प्रसिद्धि से जानता द्वै 
बस उसके साहचये से जान लेता द्वै कि पिक शब्द का बाच्य यही 
व्यक्ति कायल है, जे बाल रही है॥। ३८ ॥ 

यदि कद्दा कि यह तीन प्रकार से बोच्य वाचक्र भाव सम्बन्ध 
का ज्लान केत्रल काय बाचऊ वाक्‍यों में द्वेता है, सिद्धार्थों में तो 
नहीं ? तो उसर--- 

न कार्य नियम उमयथा दशनात्‌॥ ३६ ॥ (३६६) 

काय में नियम नहीं क्योंकि दे।नों प्रकार से देखा जाला है ॥। 
यद्द नियम नहीं कि काये बाधक वाक्‍्यों में ही उक्त तोन प्रकार से 
वाक्याथे ज्ञान द्वेतता है, किन्तु काये बोधक वाक्यों में ( दोनों में) 
वाक्याथ बोध द्वेता देखते हैं । जिस प्रकार ऊपर काय बोधक 
वाक्यें में वृक्ति ज्ञानके रादरण दिये, इसीप्रकार सिद्धाथ बोधक 
वाक्‍्ये के अथ का ज्ञान भा द्वोता देखते हैं। जैसे “तेरे पुत्र हुआ 
ट्ै> इत्यादि सिद्धाथ बाघक वाक्याों का अथथ भी आप्रोपदेश 
श्रादि से जाना जाता है ॥ ३२६॥ 


लेके व्युत्यन्नस्य वेदाथ अतीतिः ॥४७०॥ (३६७) 
लेक में बोध वाले पुरुष के। वेदाथ की प्रतीति होती है ॥ 


[ १८२ । 


ै ह- थ्र 

लौकिक शब्दार्थ जानने बाले पुरुष के ही वेदिक शब्दाश् 
बोध वा बाक्याथ बोध ह।ता दै इस से भों जाना जाता दे कि उक्त 
आप्रोपदेशादि ३ भ्रकारों से वाक्याथ बोध हुवा दै जिसम बाच्य 
वाचकभाव सम्बन्ध ज्ञान आवश्यक है ॥। ४० ॥ शझ्का- 

५ ८5 किक ९ # डि 
ना त्रिमिरपोरुषे यत्व। द् दस्यतदथस्यात न्द्रियत्वात्‌ 
॥ ७१ ॥ ( ३६८ ) 

वेद अपोरुषेय हाने और वेदाथ के अदान्द्रिय द्वोने से 4( उक्त ) 
तीनों ( श्र प्रोपदेशादि ) कारणों से ( वेदेकक्तशब्दाथबोध ) नहीं 
हो सकता ॥ 

लौकिक शब्देंका श्रथ ते शआ्रप्तोपदेशादि तीन कारणों से हो 
सकता है परन्तु वेद ते। अपौरुषेय हैं > वे किसो पुरुष ऋषि मुनि 
आदि के निज रचित नहीं, उनत्र। अथ भी इन्द्रियपाह्म नहीं फिर 
वेद के शब्दों का अथ आप्रोवदेशादि द्वारा केसे जाना गयावा 
जाना जा सकंता है ९१॥ ४१॥ 

उत्तर वेदार्थ की अदीन्द्रियता का लेकर जे पृ०्पक्ष हुआ 
उसका उत्तर देने के लिये अगला सूत्र कहते हैं-- 

छ > प्‌ कक (5 

न यज्ञादे; स्वरूपतो धमंत्व बशिप्टयात्‌ । ४१॥ (३६६) 

नहीं, यज्ञादि को न्िशेष्ठता से स्वरूप से दी धमत्व दे ॥ 

बेदर्थ के अतीन्द्रिय द्वाने से जो श्रसि& पद सामोप्यसिद्ध 
सम्बन्ध ज्ञान में दूषण दिया गया उसका उत्तर यह्‌ है कि दक्त 
दोष इसलिय नहों आ सकता कि यज्ञादि के स्वगोदि फल जिनको 
अतीस्द्रिय मानकर देष दिया गया है, साज्ञांव अथात्‌ लेाकमें ही 
इन्द्रियप्ाह्म विषिष्ट देखे जाते हैं, यह नियम नहीं कि यज्ञादि का 
फ्ल साज्ञात इस लोक में इन्द्रियग्राह्म न द्वा. किन्तु लोॉंक में भी 
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वह फन्न देख लिया जाता दै ! इस से अतीन्द्रिय नहीं कह सकते 
॥४२ ॥| आगे अपीरुषय मानकर दिये हुवे दे।ष का उत्तर देते दैें- 
(३ 
निजशक्तिव्यु त्पस्‍्वों व्यवच्छिदते ।| ४३ ॥ (३७०) 

निज शक्ति व्युत्पात्त से विस्पष्ट की जाती है ॥ 

बेर पोरुषेय नेहीं. अपोरुषेय हैं यह ठीक है परन्तु अपोरुपेय 
वेदवाक्यों के अर्थों के जानने के लिये भी आप्तोपदेश द्वारा 
सम्बन्ध सिद्धि असम्भव नहीं क्यों कि वेदोक्त अपोरुषेय बाक्यों 
का शब्दार्थ सम्बन्ध ज्ञान भो तो निज शक्ति जन्य है अथोन्‌ 
शब्दों ओर अर्था को स्वाभाविक्र शक्ति से सूत्र ३१ के अनुसौर 
उत्न्न है| जाता है, व्युत्न्न ऋषि महपियों की व्युत्पत्ति ( बोध ) 
आप ५ नें ७ 
से ठयाख्यानपूब्रक ज्ञात हे! जाता द्वे । इस लिये वेदों के शब्दाथ 
सम्बन्वबोच में उनकी अपोरुपेयता बाधक नहीं हे! सकती ॥४६॥। 

यदि कह्ढे। कि केाई श्रथ तौ योग्य ७ ईन्द्रियां से ग्रहण योग्य 
क्र चर च्े ें छू 
हैाते हैं; उनका बोध तो हे। सकता है, परन्तु बेदिक शब्दों के 
श्रये। ग्य-उन्द्रियों द्वारा न ग्रहण कर सकने याग्य आत्मा, परमात्मा, 
मुक्ति आदि अतीन्द्रिय अर्थोकी प्रतीति केसे हासकती है ? उत्तर- 


*# ये।ग्याउ्येग्येष प्रतीतिजनकत्तात्तत्सिद्धिः ।४७४।(३७१) 

याग्यों ओर अयोग्यों में प्रतीति जनक होने से उप्त (शब्दा्थ- 
सम्बन्ध, की सिद्धि है| जाती है ॥ 

जिस प्रकार योग्य"रिद्रयग्राद्म अर्थों की प्रतीति के। शब्दाथ 
सम्बन्ध ज्ञान उत्पन्न करता है, उसी प्रकार अयाग्यन्अतीन्द्रियों 
की भो अनुमानांदि से प्रतोति कराता है । इसी लिये व्यप्ति की 
सिद्धि दवा जाती है ॥ ४५ ॥ 

तो क्या वेद स्वाभाविक नित्य है ? उचर-- 
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# ने नित्यत्वं वेदानां कार्यलश्र॒तेः ॥ ४४ ॥ (३७२) 
वेदों का कार्यत्व सुनने से वे नित्य नहीं ॥। 
“तस्मात्यक्लात्सव हुतऋच: सामानि जज्षिरे ” ॥ यजु: ३१ | ६ 
त्यादि श्रुतियों से सुनते हैं कि वेद ईश्वर से उत्पन्न हुवे हैं । 
अतएब जेसे ईश्वरक्ृत सृष्टि अनादि सिद्ध नित्य नहीं, इसी 
प्रकार वेद भी नित्य नहीं ॥ ४५ ॥ 
प्र०-यदि नित्य नहीं तो पुरुषकृत द्वोंगे ९ उत्तर-- 
#न पौरुष्यत्व॑ तत्कर्त ; पुरुषस्या :भावात्‌ |४६।(३७३) 
उन ( बेदों ) के कर्त्ता पुरुषके न द्वाने से ( उनके ) पीरुषय- 
त्व नहीं बनता ॥ 
जिस प्रकार अन्य भारतादि के कत्ता पुरुष प्रसिद्ध हैं. इस 
प्रकार वेद भी मनुष्यप्रणीत द्वेते तो वे भी उस पुरुष विशेष के 
नाम से प्रसिद्ध द्वेति। ऐसा नहीं दे, इस से वेद पीरुषेय नहीं+ 
अपोस्यय दें ॥ ४६ ॥ 
यदि कटद्दा कि जिस पकार पुराने धम मन्दिर नष्ट द्वागये इसी 
प्रकार बेद कर्त्ता पुरुष का पता न लगने से भी वेदों के अपोरुषय 
क्यों मान लिया जाय ? यह क्‍यों न माना जावे कि वेद के कत्ता 
नष्ट द्वा गये, पता नहीं लगता ? उच्तर- 
# मुक्ता पम्नक्तये रयेग्यत्वात्‌ ॥ ४७ ॥ ( ३७४ ) 
मुक्त ओर अमुक्त-बद्ध के अयाग्य द्वाने से ( पोरुषेदता नहीं 
बनती )॥ 
वेदों की रचना न तो मुक्त पुरुष कर सकते, न बद्ध । बल्च 
फिर कोन उनका कत्ती हवासकता दे ? अतः वेद अपोरुषेय ही हैं ! 
मुक्त जीव तो मुत्ताबस्था में ब्र्मानन्द भोगता द्वै, बह्द केई काम 
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नहीं करता, बद्ध जीवोंको उतना ज्ञान नहीं कि वेदों को रच सक, 
इस प्रकार बद्ध मुक्त दोानों प्रकार के जीव वेद रचना के योग्य 
नहीं, तब बेद को अपोरुषेय ही मान सकते हैं ॥४७॥ 

यदि कट्ठा कि जब वेद पुरुष ने नहीं रचे, तब उनको नित्य 
क्यों न माना जावे ? उत्तरे-- 


# नाउपोरुषयत्वा नित्यत्वमंकुरा दिवत्‌ ! ४८७७ (३७५) 


अपोरुष य द्वानेसे नित्यता नहीं हे। जाती, जले अडकुरादि की । 
,. जसे अंकुर की उत्पत्ति मनुष्य नहीं करता अतः अंकुर पौरुपेय 
नहीं, अपोरुषेय है वेसे ही चेद की उत्पत्ति भी पुरुष ने नहीं की 
बह भी अपोरुषेय दे, परन्तु जंसे अंकुर अपोरुषेय हेने पर भी 
नित्य नहीं उत्पत्तिमान्‌ है वैसे ही वेद भी अपोरुषेय हेने से नित्य 
नहीं सिद्ध दवा जाते, किन्तु उत्पत्तिमान्‌ हैं ओर उन की उत्पत्ति भी 
अंकुरादि के समान ईश्वस्कृत है, मनुष्यक्रत नहीं | ४८॥। 

यदि कट्ठा कि अकुरादि भो मनुष्य के बोये हेनेसे मनुष्यक्रृत 
ही माने जासकते हैं ? उत्तर -- 

#तेषामपि तथागे रृष्टबाघादि प्रसक्ति१॥8४६॥ (३७६) 


दि उन (अंकुरादि) के भी उन ( मनुष्यों) का रचो मानें तो 
टृष्ट बाधादि दोषों की प्राप्ति होगी ॥ 
यह देखने में नहीं आता कि अंकुर और पुष्पादि की रचना 
को पुरुष-मनुष्य रचता हा, अतः दृष्ट बाधादि देषों से यह पक्ष 
नहीं बनता ॥ ४९ ॥ 
प्र०-इस बात की क्या पहचान है कि यह कार्य मनुष्य कृत दै 
ओर यह ईश्वर कृत ९ उत्तर 


# यरिमकह्त 5पिक्ृतवद्धिरुपउ.।यते तत्पीरुषेयम्‌ ३०३५७ 
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जिस के न दीख पड़ ने पर भी कृतबुद्धि उपजे बह मनुष्य- 
कृत दै ॥ 

जिस काय के। देख कर उस के कत्ती के न दीख पड़ने पर 
भी ऐसो बुद्धि उत्पन्न द्वेवे क्रि मनुष्य कृत कांये जेला है. उस 
मनुष्य करत समझो । हम एक संदूक के देखते हैं कि वह मनुष्य - 
कृत दै, दूसरा संदुक ऐसा है कि उसके बनाने वाले के हमने नहीं 
देखा ओर अन्य किसी ने भी चाहे न देखा हे। तब भी संदूक की 
बनावट से यह बोध द्वेता है कि वह मनुष्यक्ृत दै। परन्तु एक 
पुष्प के देखकर यह किसी की समझ में नहीं बेठता कि यह 
मनुष्यक्ृत है ।_इसी प्रकार अंकुरादि का जानों | बेद की श्रदूभुत 
रचना के देखकर भी विशेष कर सृष्टि के आरम्भकाल में जबकि 
मनुष्यों के केई अनुभव ऐसा भारी है। नहीं सकता था जेसा कि 
वेदों की रचना में विज्ञान भरा कोशल पाया जाता है, बस उनके। 
देखकर बद्ध वा मुक्त देनों प्रकार के जीवों में से क्रिसी में भा 
उनके बनाने की योग्यता न पाई जाने स कृत बुद्धि नहीं उतजती । 
अतएव वे पौरुषय नहीं ॥॥५०॥ 


प्र०-तो क्या वेदें के प्रामाण्य में प्रमाणान्तर की भी अ्रपेत्षा 
नहीं ९ उत्तर- 
# निजशक्त्यानिव्यत्त $ स्वतः प्रमाण प्र ॥४१॥ (३७८) 

अपनी स्वाभाविक निज शक्ति द्वारा उत्पन्न द्वाने से स्वतः 
प्रमाणता दे ॥ 

यदि वेदे के शब्दार्थ सम्बन्ध ग्रन्थान्तर से लिये होते तो 
वेद परतः प्रमाण माने जाते परन्तु एसा नहीं है, वे अपने 
स्वाभाविक सांमथ्य से प्रत्येक सृष्टि के समय अरकट द्वाते हैं, ईश्वर 
स्वयं उनके सब से पहले ऋषियों के हृदय में प्रकेट करतो डै, 


[ (१८३७ |] 


इस लिये वे परत: प्रमाण नहीं सरत्रयं सिद्ध प्रमाण वा स्वतः 
प्रमाण हैं (५१ 

अब असत्ख्याति आदि मतों का खण्डन करके आगे “८ वे 
सूत्र में सांख्याचाय अपना मत कहेंगे- 

# नाउसतः ख्यान नशटड्रतत्‌ ॥१२।॥ (३७६) 

असत्‌ की ख्याति नश्षड्ग के समान है| नहीं सकतो ।। 

बह च्त् री न टी ४ है का चर 

जेसे मनुष्य के सींग कभी प्रतीत नहीं ढ्वेति, बेस ही केाई 
असत्‌ ( न हुआ ) पदाथे प्रतीत नहीं दी सकता । इस लिये जा 
ले।ग रस्सी म॑ श्रान्ति से सपे का प्रतीति ओर सोपी में चांदी की 
प्रतीति के “असत्ख्याति» कहते हैं, वह ठोक नहीं ॥९२॥ तथा- 

# न सतावाघदर्शनात्‌ ॥५३॥ (३८-) 

सत्ख्याति भी नहीं हवेसकती. बाध के देखने से ॥ 

यथार्थ ज्ञान न है।ने पर जब अ्रान्ति ज्ञान हटजाता है.तो 
रस्सी में स५ और सोपी में चांदी का बोध द्वाजाता द्वै, इस कारण 
यह भी नदीं कह सकते कि सतृव्याति ही है और विद्यमान को 
ही प्रतीति दवाती है ॥॥५३॥ और- 

अना5निवचनीयस्य तद 5भावबात्‌ ॥५४। (३८१) 

अभनिवचनीय के अभाव से उसकी भी ( छूयाति ) नहों 
बनती ॥ 

यदि कटद्दो कि सत्ख्याति, असत्ख्याति दानां से बिलक्षण 
अभिवचनीय की ख्याति मान लो, तो उत्तर यह है कि 
अनिव चनीय है ही नहीं. इससे उस को ख्याति भी माननीय 
नहीं ॥ ९७ ॥ अथ च- 


# गा पन्यथांख्यातिः स्ववचोव्याघात।त्‌ ५५ ॥ (३८१) 
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अन्यथ/ख्याति» भी नहीं हो सकती क्योंकि अपने वचन 
का व्याघात देाष है ॥ 


क्योंकि सत्‌ असत देने के विपरीत के '“अन्यथ|ख्याति” 
कहना द्वोगा, इस कथनमें सत्‌ असत के विपरोतके। अनिवचनीय 


कह चुके हा, बस तुम्दारे ही मत से तुम्हारा बचन कटता 
है ॥| ४४।॥। 


इसलिये अब सांख्याचाये निज मत कहते हैं- 
# सदउस्त्ख्यातिवाधाउबाधात्‌ । ५६॥ (३८१३) 


॥ हि अबाध से सद 5सत्ख्याति ( माननीय ) है ॥ 

अथोत रस्सी में सप॑ नहीं, परन्तु देशान्तरस्थ सप का संस्कार 
आरान्त पुरुष के मन में दै तभो उसको रस्सो में सपे की रूयाति 
हती है । इस लिये अन्य देश में विद्यमान पदाथे के इतर देश 
में अविद्यमान हाने पर भी अन्यकारादि अविवेक के कारणों से 
अम, विपयेय, मिश्याज्ञान, अ्रख्याति वा सद5सत्ख्याति इत्यादि 
अनेक नामों वाली ख्याति उत्पन्न हेती है।॥ ५६ ॥ 

आगे “शब्द ओर उसके भेदों की परोज्ञा चलाते हैं:-- 

अप्रतीत्य5प्रती तिभ्यां न स्फोटात्मक!शब्र॥५७।'(३८४) 

प्रतीति ओर अप्रतीतियोंसे (रफोटात्मक' शब्दसिद्ध नहीं द्वाता । 

स्फोटरूप शब्द के मानने वाले कहते हैं कि जिस प्रकार हाथ 
पांच आंद अवयवों से भिन्न अवयनों वाला ( अबयबी ) श्रन्य 
है, इसी प्रकार ग , श्रो इन वर्णों से भिन्न गो शठद प्रथक वस्तु है 
ज्ञा" (फोटात्मक ” है। इस पर यह सूत्र कहता दै कि गकोरादि 
बर्णों की प्रतीति और उसस भिन्न अन्य स्फोट की अप्रतीति से 
स्फोटात्मक शब्द केाई नहीं ॥ ५७॥ 


[ १८६ |] 


४ ९ | ३८' 
# न शब्दनित्यत्व कायताप्रतींते! ॥ ५८ ।| (३८५) 
कायत्व की प्रतीति से शब्द का नित्यता नहीं ॥ 
प्र 
शब्द करने से उत्पन्न हे।ता है, इस लिये कार्य ढै, कार्ये देने 
स॑ नित्य नहीं हे सकता ॥ ५८॥ शब्द के नित्य मानने वाला 
ऋद्॑ता दे कि -- 
( ५ ७ हीं #७० «७ ; 
#पूद सिद्धच्वस्य5 भिव्यक्तिदीपेनेव घटस्य ॥५६। (३८९१) 
पहले प्त सिद्ध पदाथ की अभिव्यक्ति मात्र दे, जेसे दीपक से 
घट की ॥ 
जिस मकान में घड़ा है, परन्तु अन्धेरे में दीखता नहीं कि द्वे 
वा नहीं किन्त दीपक स दीखने लगता द्वै। इसी प्रकार शब्द भी 
नित्य सनातन है परन्तु उच्चारणादि से अभिव्यक्तन्प्रकट हाजाता 
है, नया उत्पन्न नहीं हाता। इस प्रकार शब्द के नित्य क्‍यों न 
माना जाबे १॥ ५९॥ उत्तर-- 


$# सत्कायसिद्धान्तश्चेत्सिद्सा धनम्‌ ॥ ६० ॥ (३८७) 
यदि सत्त काय को सिद्धान्त माने तो सिद्ध साधन है ॥ 
यदि काये अपनी अभिव्यक्ति ( प्रकटता ) से पहले भी सत 
( विद्यमान ) है तो सिद्ध का साधन है अर्थात्‌ इस प्रकार तो सभी 
कार्य अपने कारण में त्रीन सत्‌ कहे जा सकते हैं शब्द की ही 
नित्यता क्या हुई॥ ६०॥ 
अब अद् तवादादि का खण्डन करेते हुए पुरुष के भेदरों का 
बणन आरम्भ करते हैं: -- 
# नाद तमात्मनो लिड्जत्तद्भे दप्रतीतेः ॥६ १॥ (३८८) 
आत्मा के लिब्ल ( चिन्ह ) से उप्का भेर प्रतीत दता है, इस 
कारण अहठत ( केबल एक आत्मा ) मानना ठीक नहीं ॥ 


[ १६० | 


जगत में अनेक आत्मा हैं, एक नहीं, क्‍यों कि काई सुखी 
केाई दुःखी, इत्यादि भेद पाये जाते हैं ॥ ई१॥ 
#ना5नात्मनापि प्रत्यक्षग्राधात्‌ ।।६२॥ (३८६) 
अनात्मा ( जड़ ) से भी ( चेतन होना ) नहीं मान सकते 
क्यों कि प्रत्यक्ष का विराघ है ।॥। 
प्रत्यक्ष देखते हैं कि जड़ से चेतन भिन्न द्वे, इसलिये अनात्मा 
बाद भी टीक नहीं । ६२ ॥ 
नोभाज्यां : >५ 
# नोभाभ्यां तेनव ॥ ६३ ॥ ( ३६० ) 
उसी हेतु से दोनों ( आत्मा अनात्मा ) से भी नहीं । 
प्रत्यक्ष के बाघ से ही देनों से भी (एकता) नहीं पाई 
जाती ॥ आत्मा अनात्मा भा एक नहीं हे सकते इसी से ॥ ६३ ॥। 
यदि कट्ठा कि हमकेा ते जड़ चेतन में भेद नहीं दीग्वता, 
एकट्ी वस्तु कमी जड़ ओर कभी चेतन जान पड़नी है ? तोउत्तर- 
# अन्यपरत्वमविवेकानां तत्र ॥ ६४७ ॥| (३६१) 
उप में अन्य ( प्रकृति ) के पर ( पुरुष ) प्रतीत करना 
अविवेकियां का काम है |। 
अविवेक से जड़ के चेतन वा चेतन के जड़, और प्रकृति 
के पुरुप वा पुरुष के प्रकृति मानने लग जाते हैँ । इस लिये बह 
ठीक नद्दीं ॥ ६2 ॥ 
#नात्माउविद्या, ने।भयं, जगदुपादानकारणो 


निःसद्भगत्वात्‌ ॥ ६५ ॥ ( ३६२ ) 


असड्भत द्वोने सेन ती आत्मा ( पुरुष ) जगत का उपदान 
कारण दे सकता, न श्रविद्या द्वा सकती, न दोनों दवा सकते ॥ 


[ १६१ ] 


आत्मा सद्बरहित है. वह किसी से जुड़ा हुवा नहीं अयः उस 
से केाई काये उत्न्न नहीं दवेसफता । अब्िया स्वयं केई द्रव्य नहीं, 
उस से द्रव्यान्तर क्‍या उत्पन्न हेंगे ? इसी प्रकार आत्मा और 
अविद्या देानों एकट्र भी जगत का उपादान कारण नहीं दे 
सकते ॥ ६५ ॥। 

यदि कद्दाकि अच्छा. पुरुष एक नहीं, अनेक रहे। प्रकृति पुरुष 
भी एक न सही. परन्तु पुरुष तो ( जीवात्मा परमात्मा ) एक दें ? 
उत्तर-- ेु 

#नेकस्यानन्द्चित्रूपत्वे दगे!भंदात्‌ ॥६६!। (३६३) 

एक जीवात्मा । पुरुष ) में आनन्द रूपता और चिद्रूपता 
नहीं, दोनों के भेद से ॥ 

'रमंहा वाय॑ लब्ध्वा5पएनन्दो भवति”प्तेक्ति० २। ७ इत्यादि 
प्रमाणों से यह पाया जाता है कि जीवात्मा स्वयं तो चिद्रूप ही 
है. आनन्दस्वरूप परमात्मा के पाकर आनन्द वाला हेता है. 
जीबात्मी के अपना स्व॒रूपगत आनन्द नहीं किन्तु परमात्मा का 
आनन्द प्राप्त होता है । इस प्रकार दोनों (जीवात्मा. परमात्मा! 
के भेद से देनों के एक (€ शआआनन्दरूप और चिद्रूप ) नहीं मान 
सकते ॥ ६६ ।। तो फिर सुस्त्री क्यों प्रतीत होता है ? उत्तर-- 

७५ ओर 
# दृःखनिवृत्त गोण: ॥| ६७ ॥ ( ३६४ ) 
दुःखकी निबृत्ति से मौण ( सुखी ) है ॥ 
पुरुष को सुखी इस लिये कहते हैं कि जब उसके दुःख दूर 


> 


हुवे तो बह सुखी है | परन्तु मुख्य सुखी वा आनन्दी तो परमात्मा 
दी दे, जीवात्मा गोण सुखी है ॥ ६७ ॥ यदि कद्दा कि मुक्ति में 
तो जीवात्मा भी आनन्दस्वरूप दा जाता है ; तो उत्तर- 


# विम्युक्तिप्रशंसा मन्दानाम्‌ ।। ६८ ॥ .३६५) 


[ १६२ ] 


म॒क्ति की प्रशंसा ( यह कि उस में जीवात्मा आनन्दस्वरूप दे। 
जांता है ) मूर्खों ने की है ॥ 

जे लेग श्र्‌ तिस्मृ॒ृत्यादि तथा उपनिषदादि के तत्व का नहीं 
जानते वे मन्द ( मूखंही ) कहते दें कि मुक्तिमें जीवात्मा आनन्द - 
स्वरूप दवा जाता है, किन्तु विद्वान तो यही मानते हैं कि जीवात्मा 
मुक्त हाकर परमात्मा के आनन्दरव्रूप का अनुभव करता है. स्वयं 
रूप से तो सच्चिन्मात्र ही रहता है ॥ ६८॥ अब मन के विभु 
हे!ने का खण्डन करते हैंः-- 

न व्यापकर्द मनसः करणत्वादिन्द्रियत्वो द॥:६६।' (३६६) 
मन व्यापक (विभु) नहीं हे। सकता कारण वा इन्द्रिय द्वानस । 
जा करण है वा इन्द्रिय है वह कर्म से भिन्नदेशवर्त्ती ही द्वे। 

सकता है, कम पदार्थ में व्यापक हे तो अपूर्ब क्रिया नहीं कर 

संकता । क्रिया की सिद्धि में साधकतम न दवा तो कारण नहीं 

कद्दा सकता | कारण द्वा तो व्यापक नहीं हे। सकता ।॥| ६५॥ 


# सक्रियत्वाद्गतिश्रतेः ॥ ७० । ( ३६७ ) 


स क्रय देने और गति सुनने से ॥ 

मन के विभु न हेने में अन्य हेतु यह हे कि मन सक्रिय है, 
विश द्वाता तो ठसोठस कूटम्थ परिएृण द्वोने से क्रिया कहां को 
करता ? तथा- “यज्जाग्रता दूरमुदति देव' तदु सुष्तस्य दथवेति | 
दुरंगमं ब्येतिथां ज्यातिरेक तन्‍मे मनः शिव सह्डुल्पमस्तु” इत्यादि 
श्रुतियों से मन के चलने बालो ( गतिमत ) सुनते हें । इस लिये 
सबव्यापक नहीं दवा सकता ॥ श्रति का अथ यह है कि जे मन 
जागते हुबे का दूर तक जाता है, बद्दी सोते का भी वैसे ही दोड़ ता 
डै। वह दूर जाने बाला ज्यातियों में मुख्य ब्येति मेरा मन शुभ 
सदुल्प बाला दे ॥५5॥ तो क्या मन अखु (निरवयव) द्वे ! उत्तर- 


[ १६३ |] 


# न निर्भांगत्वं तथ्ोगाद्घटबत्‌ ।:७१॥ (३६८) 
_( मनका ) निर्भाग दाना भी नहीं, भाग के योग से, जेसे 
घड़े का ॥ 
जेंसे घट अवयबों वाला ( सावयब ) है, क्योंकि वह अपने 
भागों से जुड़कर बना है वेसेही मन भी साउवयव है। निरवयब 


नहीं अ्रथात्‌ मध्यम परिमाण वाला मन द्वैे ॥ ७५ ॥ तो फिर मन 
नित्य कैसे है ? उत्तर- 


% प्रकृतिपुरुषयीरन्यत्सवमनित्यम्‌ ।७२॥ (३६६) 

प्रकृति ओर पुरुष से अन्य सब अनित्य है ॥| 

अर्थात्‌ नित्य केबल दे ही पद हं-(१-प्रकरृति ओर २पुरुप- 
जीवात्मा परमात्मा)। अन्य मन आदि केई पदाथे नित्य नहीं ।७२। 
. क्‍यों जी ! ईश्वर परमात्मा पुरुष के भाग ( शवयब ) न ह्वों, 
परन्तु भोगी पुरुष ( जीवात्मा ) तो सावयव द्वागा १ उत्तर- 

#न भागलाभी भोगिनो निर्भागत्वश्रुतेः ॥७३,, (४००) 

भोग ( पुरुप"जीवात्मा ) के निर्भागत्व ( निरवयब द्वाना ) 
श्रवण से भाग लाभ नहीं ॥ 

दे पुरुष १-जीवात्मा २-परमात्मा में एक जीवात्मा भोक्ता 
( भोगो ) है, दूसरा परमात्मा भोगरहित दे । इन देनों में से भोगी 
( जीवात्मा ) भी भाग ( अवयब ) वाला नहीँ, निरवयत्र अखु 
सूत्म है॥ 'अजेनित्य: शाश्वतेयं पुराण:" कठ १।२। १८। 
“अजामेकां ले।हितशुक्लकष्णामजोद्य के जुपमाणोनुशते " श्वेता- 
श्वतर ७।५ में उसके नित्य अज कहा दै जिस से वह रूयाग- 
जन्य नहीं, अतः उस में भोग ( अवयब ) नहीं बन सकते ॥9३॥ 


प्रश्न-जीवात्मा के आनन्द्रवरूप ही माना जावे, किन्तु 


[ १९४ )] 


संसाराह्वसस्‍्था में आनन्द तिराभूत ( छिपा ) माने और मुक्ति में 
अभिव्यक्त ( प्रकट) तौ क्या द्वानि है ? उत्तर- 
दि ८ 6 (१ 
% नानन्दाभिव्यक्तिमु क्तिनिरधमेत्रात्‌ ॥७४॥ (४०१) 

छझानन्द का प्रकट है! जाता मुक्ति नहीं. क्योंकि ( आत्मा> 
पुरुष ) का वह धमम नहीं ॥ 

जीवात्मा स्वरूप से श्रानन्दरधर्मी नहीं, इस लिये आनन्द का 
शआविर्भाव ही मुक्ति नहीं कहाती, किन्तु परम/त्मा के आनन्द का 
अनुभव करना मुक्ति है ॥७ १॥॥ 

# न विशेषगुणोच्छित्तिस्तदत्‌ ॥७५॥ (४०२) 

इसी प्रकार विशेष गुणों का उच्छिन्न है। जाना भी ( मुक्ति ) 
नहीं कहाती ॥। 

जैसे जीवात्मा में स्वाभाविक न देने से आनन्द का प्रकट 
हे।जाना मुक्ति नहीं बेसे दी जीवात्मा के स्वाभाविक दुःखादि 
गुणों के उच्छेद के भी मुक्ति नहीं क इते, क्योंकि वह स्वाभाविक 
विशेष ( दुश्खादि ) गुणों वाला भी नहीं। है ॥७'१। 
आओर- 

»% न विशेफषशतिनिष्क्रियस्य ॥७६ १ (४०३) 
निष्क्रिय जीवास्म। की विशेष गति भी ( मुक्ति ) नहीं ॥ 
न्‌ नहीं है, किन्तु प्रकतिसज्ञ से 
जाता द्ै तब जीवात्मा गतिमान्‌ 
ऊध्चंगति ही का नाम मुक्ति 


जीवात्मा स्वरूप से क्रियावा 
है और मुक्ति में प्रकृतिसज्ञ छूट 
भी स्वभाव से नहीं कि निरन्तर 
हे। सके ॥७६॥ 
अनाका रेपरागोच्छित्तिः चणिकत्वादिदोपात्‌ ॥७७॥ (४०४) 
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आकार के उपराग का उच्छिन्न होना भी मुक्ति नहीं, 
क्षशिकत्दारि दाप से ॥ क्‍ 

जीवात्मा पर आकारका जे उपराग ( ढकना ) है जी ज्षदाक 
विज्ञानवादियों का मत है उस ढकने का उच्छेद भी बेदिकों 
को मुक्ति नहीं कहाता, क्योंकि वैदिक लेग पुरुष के। ज्षणिक 
विज्ञान तो नहीं मानते | इस कहने का सार यद है कि जे। दे।ष 
क्णिक विज्ञानवाद में हैं बहदी उस मत की मुक्ति में हैं ।॥७७॥ 


4 ( ८5 ड़ 
# न स्वोच्छित्तिरपुरुप/थत्वादिदेषात्‌ ॥७८।॥ (४०५) 

सवनाशका नाम भी ( मुक्ति ) नहीं, क्येंकि अपुरुषा4 त्वादि 
दाप आता दै ।। 

प्रथम सूत्र में जिविध दुःखो की अत्यन्त निनृत्ति का अत्यन्त 
पुरुताथ कह आये हैं, यदि सबनाश रक्खे तो पुरुपार्थत्व आदि 
न रहे क्योंकि सबनाश में पुरुष का नाश भी हवा जावे, तो मुक्ति 
पुरुषा्थ कहां रही ९ ॥७८॥ 

#% एवं शुन्यम॒प्रि ॥| ७६ ॥ ( ४०६) 
इसी प्रकार शून्य भी ( मुक्ति ) नहीं ॥ 
शून्यवादी जे। शून्य को ही मुक्ति मानते हैं, वह भी पुसुषाध 


न द्देने से मुक्ति नहीं कही जा सकती क्‍्यांकि शून्य ह्वाने पर 
पुरुष ही न रहे तब पुरुपाथ क्या रह जावेगा ९ ॥७६॥ 


# संयागाश्च विथोगान्ता इति न देशादिलाभोषष ॥ 


॥ ८०॥ ( ४०७ ) 


सब संयोग वियोगांत हैं इस लिये किसी देशादि का लाभ 
भी ( मुक्ति ) नहीं ॥ 
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स्‍थान विशेष वा देशविशेष बेकुण्ठादि, बा घन विशेष, वा 
स्त्री पुत्रादि विशेष का लाभ भी मुक्ति नहीं, क्योंकि यह पदार्थ 
संयोगी हैं और प्रत्येक स॑युक्त पदाथ एक रस नहीं नाशवान 
अर्थात्‌ प्रतिक्षण नाशोन्मुख दोड़ रहा है। इस लिये नाशवान देश 
धन स्त्री आदि को प्राप्ति का नाम मुक्ति नहीं हे! सकता ॥८०॥ 


# न भागियोगोमागस्य ॥ ८१ ॥ ( ४०८) 

भाग का भागी में मिल जाना भी ( मुक्ति ) नेहीं ॥ 

जे। लेग जीवात्मा के ईश्चर का भाग (अंश ) मानते हैं, 
उनके खण्डताथ यह सुत्र कहता है कि अंश अशी में मिल जावे 
इसका नाभ पुक्ति इस लिये नहीं हे। सकता कि ( पूवसूत्र से 
“संयोगाश्व वियोगानताः० को अनुबृत्ति करके) ऐसा मानने से 
तो ईश्वर में भो संयोग वियाग हुवे, तो वही नश्वर हुआ, फिर 
लत्संयोग से मुक्ति क्या होगी ? ॥5१॥ 


# नाशिमादियोगोः्प्यवश्यं मावरित्वात्तदुच्छित्त 
रितरवों गवत्‌ || ८२ ॥ ( ७०६ ) 
अ्रन्य संयागों के समान अशिमादि ( मिद्धियो ) का संयाग 


भी अवश्य (नक्ठ ) हेने वाला दे इस लिये वह भी ( मुक्ति ) 
नहीं कहाता || 


अशिमादि सिद्धियों के मिलने का नाम मुक्ति इसलिये नहीं 
बनता कि जेैछे अन्य संयांगों का अवश्य वियोग नाश उच्छेद 
दाना दे, बेसे अशिमादि सिद्धि भो नाश वाली हे ॥८२॥ 
# नेन्द्रादिषद्योगो5पि तद्बतू ॥ ८३ ॥ ( ४१० ) 
इसी प्रकार इन्द्रादि पदत्री का मिलना भी € मुक्ति ) नहीं ॥ 
जिस प्रशझ्तार अणिमादि सिद्धियें अवश्य नाश वाली हैं इसी 
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प्रकार इन्द्रादि पदवी भी शीघ्र नष्ट द्वोने वाली ईँ, श्रतः उनको 
प्राप्ति का नाम मुक्ति नहीं है! सकता ' ८३ । 

प्र०-मुक्ति विषय में श्रन्यों का खण्डन करके सांख्याचाय ने 
अपना मत क्यों नहीं दर्शाया ? उत्तर-सांख्याचार्य ृतीयाध्याय के 
॥स्तिम सूत्र 5४ में अपना मत कह आये हैं कि-- 

“विवेकात्िशेपदुःखनिवृ तो ऋतकृत्योनेरान्नतरात ' ३।८२। 
(१९५ ) देखो वीछे और आगे पष्ठाषष्याय के ५ से ६ तक 
सूत्रों में भी कहेंगे। सांख्य का मत वेदानुक्रूल यह है कि विवेक से 
मुक्ति देती दे ओर उसमें “आनन्द ब्रह्मणो बिद्वानन विभेति 
कुतश्चन” तेत्तिरोयेपनिवद्‌ बल्ली २ अनुवाक ४ ओर “सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म योवेद निहितं गुहायाम्‌ परमे व्योमन । सो5श्नुते 
सबतान , सह ब्रह्मणा विपश्चिता” इति। तैत्ति० २। १ इत्यादि 
उपनिपत्रतिपादित ब्रह्म के आनन्द के मुक्त जीवात्मा प्राप्त हाता 
है, उसी का अतुभव करता है, उपकी सब कामना पूर्ण हे 
जाती हैं ॥ 

अब इन्द्रियों को भोतिकता का खण्डन करते हैं कि- 
न भूतप्रकृतित् मिन्द्रियाणामाहंकारित्वश्रुतेश८७। (४९१) 

इन्द्रियों को प्रकृति (कारण ) ५ भूत नहीं हैं। क्यों कि 
€ इन्द्रियों को ) अहंकार का काये द्वाना सुनते हैं ॥ 

यही बात पू्रव २।२० ( १८७ ) सूत्र में कह आये हैं कि 
“एतश्माज्जायते प्राणो मनः सबेन्द्रिया रिए च!? मुण्डकोपनिषद् २ । 
१।३। के श्रुति प्रमाण से इन्द्रियां अहंकार का काये हें, परन्तु 
न्याय में तो भूतों का काय इन्द्रियां बताई हैं | यथा- 

“प्राणरसनचल्षुस्वक शोत्राणीन्द्रियाणि मूतेभ्य:ः १ । १।१श॥ 
तब क्या न्यायका मत श्रुति विरुद्ध दै । उत्तर-नहीं क्योंकि पदार्थों 
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की रुख्या वा विभाग सब शास्त्रोंमें एकसा ही नहीं है। न्याय में 
प्रथम १६ पदार्थ .रमाणादि बता कर उन १६ में से दूसरे 'प्रमेय- 
में १२ भेद ये कहे हैं कि--“आत्मशरीरेन्द्रियाथेबुद्ध० | १। ६ 

१-आत्मा, २-शरीर, ३-इन्द्रिय ४-अर्थ ( विषय ), “बुद्धि, 
६-मनस्‌ <-प्रवृत्ति ८-दाष, ६-प्रेत्यमाव, १०-फल (११-दुः्ख, ओर 
१२-मोक्ष । परन्तु इस में यह नहीं कद्दा कि १९ वा <६ द्रव्य ढ 
वा गण कर्म हैं। इस व्यबस्था के वेशेषिक ने ठीक किया दे ओर 
६ पदार्थ विभाग करके माने हैं। हब क्‍या वशेषिक से न्याय का 
केाई विराध होगया ? कुद्ध नहीं । संसार के पदार्थों के। कई के मे 
गिनता है कोई कैसे, केई कुछ रुज्ञां रखता है, काई कुछ । ये 
बाते विरेाध की नहीं । इस प्रकार विचार से ज्ञात हगा कि जिस 
जगत्‌ के उपादान की सांख्य शास्त्र ने एक प्रकृति सन्ना की हे 
डसी की न्‍्यायदर्शंनकार ने कारण द्रव्य मानकर ' पंचमुत” संज्ञा 
रक्खी द्वै तब न्याय का भूतों से इन्द्रियोत्तत्ति मानना अपने मत 
के उपादान कारण रूप पत्चतत्व ( जिनका सांख्य में सत्वादि को 
साम्यावस्था कह कर प्रकृति माना द्वै ) के अभिप्राय से है न कि 
सांख्याभिमत प्रकृति के चौथे कार्य पद्रस्थूल भूतों से श्रॉर में 
समकता हूँ कि इसी कारण सांख्यदशन के प्रणेता न बुद्धिमानी 
की है जो सुत्र १। ६१ में 'स्थूला भुतानि'” कहने हुवे काय रूप 
पद्चभत बताने के ही स्थुल्ल शब्द विशेषणार्थ रख दिया द्वै कि 
काई न्याय के कारण द्रव्य पद्म सूच्म भूतोंका अथ न समकले । 
बस जब व्यवस्था भेद है ओर न्याय में कारण मभूतों का काये 
इन्द्रिये' बताई गई हैं, भोर सांख्य में काये (स्थूल) पंच भुत गिनाये 
हैं तब सांख्यकार ने-- 

“आहंकारिकत्वश्रुतेने भौतिकानि २। २०७ 

में इन्द्रियों के भोतिकत्व का जो खण्डन किया है बह अपने 
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मत के स्थूल भूतों का कार्य न म।नते हुवे किया है, न कि न्याया- 
5मिमत कारण वा सूक्मपतन्नमूतों के कायत्व का। अतएंव परस्पर 
न्याय सांछय में इस अंश में विरेाध नहीं ॥ ८४॥ 

क्‍यों जी ! न्याय बेशेपिक के समान छः ६ वा सेलह १६ 
पदार्थों के बोध से मुक्ति हेनना आप ( सांख्याचाये, कपिल ) क्‍यों 
नहीं मानते ? उत्तर-- 

(्‌ 
# न पटपदाथनियमस्तद्वोधान्युक्तिः ।|८५॥ (४१२) 

छः पदाथे का नियम नहीं, ( अतः ) उन के बोध से मुक्ति 
( भी हमने ) नहीं कही ॥॥ 

वैशेषिकादि जिन्होंने वस्तु मात्र का प्रथम १-द्रढद्य २-गुण ३- 
कम ४-सामान्य ५-तजिशेष ६-समवाय; इन छ; पदार्थों में अन्तगेत 
किया और फिर छः में से पहले एक द्वव्य के नो £ विभाग किये 
( १-पृथिवी २-अप ३-तेज ७-वायु १-आक्राश ६-कहाल ७»-दिशा 
८-आत्मा ओर ९ मन ) उनकी परिभाषा के अनुसार ( हमारे- 
प्रकृति पुरुष का विवेक ) छः पदाथे और उन के अवान्तर भेद 
९ द्रव्यादि के तत्वज्ञान स दाता है. सो ठोक है। परन्तु हमन वस्तु 
मात्र का दो शब्रों ( १-प्रकृति २-पुरुष ) में अन्वगत माना दै छे 
का नियम नहीं क्रिया, इस लिय्रे हम पट_ पद्माथ बाब से मुक्ति 
भी नहीं कहते ॥ ८५॥ तथा- 

# पोडशादिष्वप्येवम्‌ । ८६ ॥ ( ४१३ ) 

पोडश १६ आदि ( पदाथमत ) में भी ऐसा हो ( जाने ) ॥ 

न्याय में १-प्रमाशु २-प्रमेय ३-संशय ४-प्रयोजन ४-हदृष्टान्त 
६-सिद्धान्त >-अवयब ८-त+ ९-नि्णंय १०-बाद ११-जल्प १२- 
बितण्डा १३-हेत्वाभास १४-छल १५-जांते और १६-निग्रह्यान । 
इन १६ पदार्थों के तत्वज्ञान से मुक्ति कड्ठी है, परन्तु दम (सांखूप) 
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ने केवल दे। ( प्रति, पुरुष ) संकेत रक्‍खे हैँ इस लिये दम 
उन्हीं के विवेक से मुक्ति कहते हैं षोडशादि से नहीं ॥<९॥ 
का (8 न 
# ना5खणुनित्यता तत्कायत्वश्र तेः;। 5७॥ (४१४) 
अखु नित्य नहीं हे सकते क्‍योंकि उन का कार्य होना 
सनते हैं ॥ 
अरु शब्द से यहां निरव्रयव न्यायशास्त्रोक्त परमाणु की 
नित्यता का रूण्डन नहीं दै विन्‍्तु ऋरूरेणु की नित्यता का निषेध 
कहा है| ऊसा कि सांख्याचाय अगलेही सूत्रमें ऋणुके। सावयब 
मानते हैं ॥ 2७ ॥ यथा- 
# न निभांगत्व॑ कोयेत्वात्‌ । ८८॥ (४१५) 
काय द्वाने से ( अणु «७ त्रसरेणु) निरबयव भी नहीं हैं ॥। 
पृवे सूत्र में तसरेणु की नित्यता न मानने में जा श्रति के 
हेतु बताया दै वह अत साज्ञात कट्दी मिलती नहीं, इस बात केा 
म।नकर विज्ञानभिक्ष जी न भी श्रुति शब्द से वेद श्ति था 
उयनिषद्‌ को श्र॒ति न पाकर कह्दां है कि- 
यद्यप्यस्मामिः सा श्रतिन रृश्यते कालल॒प्तवादिना, 
तथाप्याचार्यवा क्यान्मनुस्मरण।चानु भ या । 
यथा सन्त ६--- 
अगण्व्यो मात्रा विनाशिन्योदशाधांनाँ च य; स्मृता! 
तामिः सार्धमिदं सब संभवत्यनुपूबेश:।| (मनः१,२७) 
अथांत यद्यारि हमको केाई बसी श्रुति नहीं दीखती, काल के 
ह्ेर फेर से लुप्त द्वाना इत्यादि हेतुओं से । तथापि आचाय॑े के 
वाक्य और मनु के स्मरण से हमको अनुमान करना चाहिये, 
जैसा कि मनु कहते हैं कि 'सूच््म जे! ( अणु से अण्ब्री ) दश 
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की आधी (५) तन्मात्रा बिनाशिनी हैं । उन सहित यह सब जगव 
क्रम से उत्पन्न द्वाता द्वै8 सांख्याउबयभाष्य ओर सांख्यसूत्र बेदिक 
वूत्ति में भी यहां अखु शब्द से त्रमरेशु का ही ग्रहण किया है, 
परमाणु का नहीं ॥८८॥ 
यदि कह्ठे कि त्रसरेणु यदि सावयव ओर काय हैं तो प्रत्यक्ष 
उनका रूप क्यों नहीं दीखता ? उत्तर- 
# न रूपनिबन्धनात्प्रत्यक्षनियमः ।८:8॥ (४१६) 
प्‌ के निबन्ध से प्रत्यक्ष का नियम नहीं ॥ 
यह्‌ नियम नहीं है कि रूपवान्‌ पदाथ का ही प्रत्यक्ष हे 
किन्तु अन्य घमवांन पदार्थों का भी प्रत्यक्ष हाता दे ॥<६५॥। 
अब पदार्थों की स्थूल सूक्ष्मता में अपने अभिमत भेद कथन 
करते हैंः- 
४£ न पग्मिणचातुर्विध्य द्वाभ्यां तथ्ीगात्‌ ॥६० (४७१७) 
परिमाणु ४ चार प्रकारके द्वेने आवश्यक नहीं, क्योंकि २ दे। 
प्रकार का से दो निवोह है| जाता है ॥ 
काई लोग जे। परिमाए ( माप ) के चार ४ प्रकार का मानते 
हैं (->अणु २-महत्‌ २-दीघे ४-हृस्त्र, सो ठीक नहीं, क्योंकि 
केबल १ अरु ओर < महत इनने ही में सब परिमाण अन्तर्गत 
है| सकते हैं ॥९०॥ 
याद कहो कि जब तुम्हारे मत में प्रकृति और पुरुष से 
अतिरिक्त त्रसरेणु आदि सभी पदाथ अनित्य हैं तो किसी की 
पहचान ( प्रत्यभिज्ञा ) कि “यह बही दे?» कसे द्वेगी? क्योंकि 
काई पदाथ नित्य नहीं तब आज से कल का यह पहचाना केसे 
जाता द्वे कि यह वही कल देखा हुआ पदार्थ है? उत्तर- 


[ २०२ | 
# अनित्यत्वेउपि स्थिरता योगात्‌ प्रत्यभि- 
ज्ञानं सामान्यस्य ॥६१॥ (४१८) 
अनित्य हाने पर भी स्थिरता के योगसे सामान्य की पहचान 
द्वेती है ॥ 


जा पदार्थ अनित्य हैं, वे भी जितने काल तक ध्थिर रहते हैं 
पहली सामानता से पइचाने जाते हैं ॥९१॥ 


# न तदएलापस्तस्मात्‌ ॥६२५ (४१६) 


उस ( समानता ) का अयज़ाय ( कुठज्ञाना ) नहीं हेासऊरता 
क्योंकि उप्त ( समानता ) से पहचान होती दे ॥ 

यदि किसी अनित्य पदार्थ में आजसे कल तक केाई समानता 
न रहती तो काई पदांथे पहचाना न जाता। जा लेटा वा घट पट 
हम ने आज देखा है वह बहुत अंशों में कल तक स्थिर एकसा 
/ समान ) रहता दे इसी से तो पहचाना जाता डे कि यह वही 
लेटा वा घट वा पट है जे कल देखा था । पहचानना (प्रत्यभिज्ञा) 
ही स्थिरता ओर समानता की सिद्धि में द्वेतु है ॥«२॥ 


यदि कहो कि आजके देखे घट के कल पद्चान सकतना 
सामान्य की स्थिरता से नहीं, किन्तु अन्य पटादि से भेद (अन्यत्य) 
के कारण पहचान हे। जाती दै तौ उत्चर- 

# नाउन्यनिवृत्तिरूपत्वं भावप्रतीते; | &३।: (४७२०) 

अन्य की निवृत्ति हों ( सामान्य का ) रूप नहीं, भाव की 
प्रतीदि से ॥ 

एक घट जिसके कल देखाथा ओर आज प्रत्यभिज्ञा (पहचान) 
द्वाती दै कि यह बढ़ी घट दे ऐसी प्रत्यमिज्ञा इतने से नहीं दे। 


[ २०३ ] 


सकती कि वह (घट) अन्य पट आदि पदार्थों से विलक्षण है क्‍यों 
कि पटादि से भिन्न रूप के तो अन्य घट भी हैं, परन्तु यह “पह- 
चान' कि यह वही कल वाला घट है, तभी हो। सकती है, जब 
कि कल से आज तक घट विश्वपमें कोई समानता बनी रहती हूं, 
कुछ काल तक स्थिर हों । इस लिये कल के देखे घट के आज 
पहचानने ( प्रस्यभिज्ञात करने ) में समानता ही द्वेतु ढै, अन्य 
( पटादि ) पदार्थां से मिन्नरूपता हेतु नहीं | ६३ ॥ 


यदि कट्ठा कि सदृश हेने से. “पहचान” है| जाती होगी, 
समानता ध्थिर नहीं है ? तो उत्तर-- 


४ न तचान्तरं सादश्यं, प्रत्यक्षोपलब्धेः! !६४॥ (४२१) 
(सामान्य से) साहश्य केई अन्य तत्व ( वस्तु ) नहीं है, क्यों 
कि प्रत्यक्ष उपलब्ध दे ॥ 
प्रत्यक्ष एक घट जा कल देखा था, ठीक बही, शथ्राज देखता 
हैँ । ऐसी उपलब्धि हाने से यह नहीं कह सकते कि कल से घटके 
सहश दूसरा घट दे, किन्तु वद्दी घट प्रत्यक्ष उपलब्ब द्वाता है, 
इस लिये साहश्य काई ओर बात नहीं, किन्तु सामान्य ही 
साइश्य है ॥ ६४ ॥ 
यदि कहे कि सामान्य और सोदृश्य एक बात कसे है सकतो 
है? सादृश्य में तो साउपक्षता द्वाती है ? तो उत्तर-- 
#निज रक्त _भिव्यक्तिवां वे शिष्टया त्तदु पलब्धे; ६६।(४२ २) 
अथवा स्वाभाविक शक्ति की अभिव्यक्ति के ( साह॒श्य कहते 
हैं) क्योंकि असाधारणतासे उस (साहश्य) को उपलब्धि द्वोती है । 
विशिष्टता ( खसूसियत ) से साहश्य की प्रतीति वा उपलब्धि 
देती दे, इस कारण ( वा शब्द से ) दूसरा पक्त यह भी ठीक है 


[ २०४ ] 


कि सदृशपन अपनी स्वाभाविक शक्ति का अभिव्यक्त द्वोना ही दै 
अर्थात्‌ उस २ पदाथ में स्थित उस प्रकार का जो शक्तिभेद दे. वह 
सबंत्र साद॒श्य की प्रतीति का बिषय है, न कि काई अन्य वस्तु 
( तत्व )॥ ६५ ॥ ओोर-- 
# न संज्ञासंज्षिएम्बन्धोजपि ॥ ६६ ॥ ४७२३ ) 

रुज्ञासज्ञि सम्बन्ध भी ( साहश्य ) नहीं दे ॥ 

घट पट मनुष्य पशु पक्ती आदि शब्दों का नाम संज्ञा है ओर 
घट पटादि शब्दों से ज्ञिन बस्तुओं को ग्रहण किया जाता है, वे 
संज्ञी हैं, उन देनों के सम्बन्ध के भो साहश्य नहों कंह सझते, 
क्योंकि प्रत्यभिज्ञा का विषय सामान्य वा सारश्य द्वै न कि संज्ञा- 
संज्ञिसम्बन्ध । हम देखते हैं कि एक घट बम्तु की जंसे घट संज्ञा 
है गेसे ही दूसरे घट वस्तु की भी है, परन्तु "यह वही घट है” 
इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा ( पहचान ) संज्ञाधंज्ञिसम्बन्धमात्र में 
नहीं हे।ती ॥। ९६ ॥ 

यदि कद्दा कि शब्द ओर अथे में तो नित्य सम्बन्ध है, तब 
संज्ञासंज्ञिसम्बन्ध ( शब्दाथेसम्बन्ध ) के मान कर प्रत्यभिज्ञा 
क्यों नहीं हे। सकती १ तो उत्तर-- 


# न सम्बन्धनित्यतोभया -नित्यवात्‌ ॥!६७॥ (४२४) 
उभय ( संज्ञान्घटादि शब्द ओर संज्ञी-घटादि वस्तु ) इन 
देनों के अनित्य द्वाने से सम्बन्ध भी नित्य नहीं हेसकता ॥[६७॥। 
उसी बात का ओर स्पष्ट करते हैं -- 
#ना 5जःसंबन्धोधर्मिग्राहकमानवाधात्‌ ।!६८॥ (७२५) 


सम्बन्ध अज ( अनादि वा नित्य ) नहीं है, धर्मी के पाहक 
प्रमाण के न द्वोने ( बाघ ) से ॥ 


[ २०१ ] 


. क्योंकि घ्मो 5 संज्ञी बस्तु के ग्राहक देने में कोई प्रमाण नहीं 
है, जब चाहें तब्र जित पदाथ को जो चाहें खा संज्ञा रख सकते 
हैं, तब शब्द अर्थ में ( संज्ञा संज्ञी में ) नित्य सम्बन्ध कहां 
गहा १॥ ६८ ॥ 

यदि कद्दा कि न्यायादि शास्त्रों में जो समवाय सम्बन्ध माना 
है, वही तो नित्य सम्बन्ध दे । आप क्‍्यें नहों मानते ? तो उत्तर- 


# ने समवायोदरित प्रमाणाउभावात्‌ ।&६॥ (४२६) 


प्रमाणाभावसे (हमारे मतप्रं) समवाय सम्बन्ध ही नहीं है ।। 

द्रठय, गुण, कमे, सामान्य, विशेत समवाय; ये छः पदाथ वो 
हमने अपने सांख्य में इस प्रकार विभक्त नहीं किये जेसे बिशेषिक 
में हैं, तत्र हमारे यहां उसके नित्यत्व कथन करनमें केई प्रमाश 
नहीं है ॥| ६६ ॥ ' 

यदि कद्दे। कि प्रमाण क्यों नहीं है ? प्रत्यक्ष अतुमान प्रमाणे 
तो हैं, ती उत्तर - 


ऋउ मयत्राउप्यन्यया सिद्ध न॑प्रत्यक्षमन माने व ।१ ० ०!(७ २७) 
प्रत्यक्ष और अनुमान ( प्रमाण ) इस लिये नहीं हे। सकते कि 
देानों में अन्यथा ( समवाय के बिना ही ) सिद्धि दे ॥ 
हमारे मत में स्वरूपसम्बन्ध से ही काम चल जाता है, 


लिये प्रत्यक्ष और अनुमान प्रमाण्॒ते भो समवाय सम्बन्ध मानना 
ग्रोवश्यक वा अपेक्षित नहीं ॥ 


बात यह दे कि जिस सम्बन्ध के न्याय वशेषिक में समवाय 
सम्बन्ध कहते हैं, उसी का वेदान्तरशन में तोदत्य सम्बन्ध 
कइते दें और उसो के। योग और सांख्य में स्वरू) सम्बन्ध कहते 
हैं, कोई विराव नहीं है, केवल परिभाषा भेदमात्र है ॥। १००॥ 

अब इस मतका खण्डन करतेहें कि क्रिया सबंधा अनुमे यहदैः- 


[ २०६ ] 
# नानमेगलमेव क्रियाया नेदिष्टस्य 
तत्तद्वतोरेबाइपरे।क्षप्रतीतेः ॥ १०१ ॥ (४२८) 
क्रिया के! केवल शअ्नुमेय ( अनुमानगम्य ) द्वी न मानना 
चाहिय क्योंकि अतिसमीपस्थ (पुरुष आदि चलते बाले। की क्रिया 
ओर कक्रयावान्‌ में अपरोक्त ( प्रत्यक्ष ) प्रती७ ह्वाती दे ॥ 

_ जब कोइ दमारे पास द्वी चलता दे तो हम चलना क्रिया ओर 
चलने बाले देवदत्तादि छो प्रत्यक्ष देखते हैँ। इस लिये जा ज्ञाग 
क्रिया का प्रत्यक्ष नमान कर केबल अनुमय मानते ६, बह ठीक 
नहीं। || १०१ || 

जा लाग समान प्रधानता वाले पाच भूतों से देह की उलत्ति 
मानते हूँ, उन का खण्डन-- 
# न पाञ्चभोतिकं शरीर बाहूनाझ्ुपादानाअयेगात्‌ 
॥ १०५९ ॥ ( ४२६ ) 
शरीर पाग्चभोतिक नहीं दे सब.ता. क्यांकि ( एक काय के ) 
बहुत उपादान काग्ण द्वोने युक्त नहीं ॥ 
लग कहेंगे कि सांख्यकार यह क्या कद्दने लगे, स्थूल शरीर 
तो पाग्चभोतिक है द्वी । परन्तु जानना चाहिये की समप्रधान ५ भूतों 
से शरीरोरलरत्ति का निषेध करते हूँ । बिषमें। (पत्चभूतों) से उतर .चि 
मानना इन के अ्रनिष्ट नहीं | १०२ ॥ 
# न स्थुत्लमिति नियम आंतिवाहिकस्य!पि 
विद्यमानत्वात्‌ ॥ १०३ ॥ ( ४३० ) 
सूच्म शरीर के घियमान द्वाने स यद्द नियम नहीं कि स्थूल हू 
शरार द्वै ॥ 


[| २०७ |] 


एक स्थूल देह से दूसरे स्थूल देह तक ले जाने बाले-अतिवा- 
हिक > सूक्ष्म शरीर के विद्यमान हेने से यह नियम ठीक नहीं 
कि स्थूल ही एक शरीर है. जा पांच भौतिक है, किन्तु सूह्रम 
शरीर भी तो शरीर ही है जे स्थूल पंचमद्याभूतों से नहीं, किन्तु 
सुत्म १७ तत्वों खे बनता है ॥ १०३ ॥ 


# नाश्राप्तप्रकाशकत्वमिन्िद्रिया णा- 
मद ५ न 
मप्राप्ते:ः सवेग्राप्देवो ॥| १०४ ॥ ( ४७३१ ) 

इन्द्रियांका अप्राप्तप्रकाशकत्व नहीं है | क्योंकि प्राप्तिका अभाव 
है, अथवा सब की प्राप्ति हे! ( सता भी नहीं )॥ 

इन्द्रिये” श्रप्राप्त ( अस' बद्ध ) पदार्थ का प्रकाश करने वाली 
नहीं हैं, किन्तु जे २ पदाथ उन इन्द्रियों के भ्राप्त ( विषयी भूत 
संबद्ध ) होते हैं, केवल उन्हीं का प्रकाश ( ज्ञानच्बोध ) कराती 
हैं। क्योंकि देखा जाता द्वै कि अप्राप्त पदार्थों के .इन्द्रियों बोघित 
नहीं करतीं । अथया यों कहिये कि यदि अप्राप्त प्रकाशक हाती ता 
उन इन्द्रियों से सब की प्राप्ति ( उपलब्धिजज्ञान-बोध ) हे। जाती 
तब तो जीब इन्द्रियों के साहचय से सबज्ञ द्वाजाता । किन्तु ऐसा 
है नहीं इस जिये इन्द्रियां अप्राप्तप्रकाशक नहीं हैं ।। १०० ॥ 

कु ए ने ० ए ८< की ७ सभी लक ; न 

#नतेजो प्यसपंणासेजसंचक्ष॒त त्तितस्तत्सिद्धेः.१०१।४३२ 

तेज पर दौड़ने से आंख इन्द्रिय के तेजस नहीं कद सकते 
क्योंकि बृत्ति से उसकी सिद्धि है ॥ 

यदि कद्ठी कि इन्द्रियां स्थूल् पंचमहाभूतों का ही काय हें क्यों 
कि एक चल्लु (आंख ) के ही देखले कि वह तेज पर दोड़ती है, 

न बे डे कि 
जिससे जाना जाता है कि तेजस द्वे। इसका उत्तर देते हैं कि 
चक्लु इम्द्रिय तेज पर नहीं दोड़ तो, किन्तु चक्षु की वृत्ति मात्र तेज 


[ २०८ ] 


पर दोड़ती दै। यह केई नहीं कह सकता कि शंख आदि इंद्रियां 
अपनी जगदह्द छोड़कर तेज आदि रूप पर दोौड़ती हैं। प्रत्युत्‌ आंख 
अपने स्थान में हो रहती हुई केबल अपनी वृरत्ति से देशान्तरस्थ 
तेजस रूप का अहण करती हैँ इसी प्रका< अन्य इंद्वियों के 
बिपय में जानिये ॥ १०५॥ 


यदि कट्दा कि वृत्ति काई वस्तु नहीं केत्रल्न इंद्रियां ही हैं, तो 

उत्तर--. 
हो हा की का 
#प्राप्ताथप्रकाशालड्रा दब त्तासाड्र) ।१०६॥ (४३३) 

प्राप्त अथ के प्रकाशरूप लिड्ग से पाया जाता दै कि वृल्ति है ॥ 

असंबद्ध ( अप्राप्त ) पदार्थ के इन्द्रियां नहीं जतातीं, तो भी 
प्राप्त के अवश्य जताती हैं ओर इन्द्रियां अपने स्थान में बनो भी 
रहे ओर अपने सामने आये पदाथ के भी जतावे', यह तब ही 
है। सकता द्वे जन कि इन्द्रियों के अतिरिक्त इन्द्रियों का बृत्ति भी 
के।ई पदाथ द्वे।। इससे वृत्ति सिद्ध द्वै ॥१०६॥ 


क्यों जी ! बद् वृत्ति क्या बरतु है ! व्या जेसे श्राग में से 
चिनगारो निकलती है ऐसे चल्कचु आद इन्द्रियोंन वृत्ति चिनगारो 
के समान निकलती द्वे ? श्रथवा क्या रूप रसादि के समान केाई 
गुए! द्वे वा क्‍या है! उत्तर 

भांगगुण म्यां तत्चान्तरं व्‌ त्ःसंबन्धनार्थ 
सप्तीति ॥१०७॥ (४३४) 

भाग और गुण से भिन्न ब्तु वृत्षि वह दे जे सम्बन्ध के 
लिये दौड़ ती है ॥ 

चक्षु आदि इन्द्रियों के बिषयों से सम्बन्ध कराने बाली 


[ २०६ । 


नहै। उस वृत्ति के चन्न आदिका भाग चिनगारी के समा 7) 
तो इस लिये नहीं मान सकते दि अग्निकी चिंगारी स्वये निकलकर 
बाहर हेजाती. है, किन्तु अग्नि से किसी पदा/ का सम्बन्ध नहीं 
कराती । ऐसे ही यदि आंग्ट की वृत्ति आंख से निकलकर बिपय में 
पहुँच जावे तो वृत्ति ओर विपय में सम्बन्ध हैगा न कि आंख 
ओर छिकय में । किन्त सम्बन्ध हेता है आंख ओर विपय 
में | हससे जाना जाता है कि बूति केई चिंगारी के समान भाग 
नहीं है ओर रूपादि के समोन आंख शादि का गुणबबत्ति द्वाती 
तो आंग्व आदि से निकल कर विफ्य तक न को सकती, क्योंकि 
वे।ई गुगा अपने द्रव्य का त्याग कर जा नहीं सकता ओर व्‌ 
अ्रवश्य जाती है इससे जाना गया कि वबराँत्त केई गुण भी नहीं है 
शब बृत्ति के क्या वस्तु समझे' १ उक्तर--चक्षरादि इन्द्रियों का 
खरति सूच्म परिणाम जे अहंकार का काय है ऐसा काई पदाथ 
वृक्ति समझो ॥॥१०७।॥ 

यदि कहे कि चल्लू केई ९ दरठओं में से द्रव्य नहीं फिर उसकी 
वुज्ति बिषयदेश तक ज'नी कैपते संभव है ? तो उत्तर-- 

४ ने ट्रृव्यनियमस्तशोग तू ।!१ - छा (४३५) 

उस ( क्रिया ) के योग से द्रव्य वा नियम नहीं ॥। 

हमारे सांख्य की परिभाषा में बेशेषिक के समाल ६& 
द्रव्यों का नियम नहीं, किन्तु हम तो क्रिया के याग से द्रव्य 

नते हैं इस लिये हम आंग्व का भी द्रव्य सानते हैं और 

फिर उस्तको वृत्ति का बाहर विपयदेश में जाना असम्भव नहीं 
रहता ॥| १०८ ॥ 

# न देशभेदेष्प्यन्योपादानता5स्मदादिव जेयमः 


॥॥ १०६ ॥ ( ४३६ ) 
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देशभेद में भी ( इन्द्रियों के ) अन्योपादानता नहीं हे।सकती 
(किन्तु) अस्मदादि के समान ( सवंत्र ) नियम दे ॥ 

जेसे हमारे दैश में इन्द्रियों का उपादान कारण अह'ड्लार है. 
वेसे ही अन्य देशों में भी हमारे समान ही समरत्र नियम है। 
अन्य देशों के प्राणियों की इन्द्रियां का उपादान भी अहड्ढार के 
अतिरिक्त अन्य कुड्ध नहीं है ॥।१०६॥ 

यदि कद्ठा कि जब किसी देश में भो इन्द्रियां का कारण 
पत्नभूत नहीं है, अहक्कार ही दे तो अन्य वेदानुकूल न्यायादि 
दर्शनकारों ने इन्द्रियों हे। भोतिक क्‍यों कहा ? उत्तर- 

# निित्तव्यपदे 7 ₹ दव्यपदे 7३ ॥ १ १०॥ (७३७) 

निमित्त के कथन स वह कथन है ।॥। 

अहड्लार भूतों भ रहता है; भूतों मे खे इन्द्रियां बनती हैं, 
इस लिये यह कहा जाता द्वै कि इन्द्रियां भूतों से बनीं, परन्तु 
वास्तव कथन में वात यहा दै कि भूतों में स्थित अहद्भार से ही 
इन्द्रियों को उत्पत्ति है | जेसे इन्धन में आग सुलगती है तत्र 
कहते हैं कि इन्धन से आग उतन्न हुई । परन्तु इन्चन तो अग्नि 
के उद्भव का निमित्त मात्र है न कि उपादान कारण । ऐसे ही भूत 
भी इन्द्रियें के उतादान नहीं किन्तु निमित्त हैं, निम्मित्त के कथन 
से उस के उपादान कह दिया जाता दै | 

जेता कि हम पहले भी इस विवाद में लिख चुके हैं कि अन्य 
शास्त्रकारों का कथन अपनी परिभाषोनुसार द्वै । उन्होंने प्रकृति 
का नाम ही पश्चमुत  सूदम ) रख कर अपना सब काम चलाया 
डै। उन शास्त्रों में अहकछुर नामक कार्य वस्तु का निरूपण नहीं 
है, अतः उन्होंने अहुझर से इन्द्रियासत्ति नहीं कही । सांख्याचार्य 
स्थूल भूतें में व्याप्त उन्दीं सूचद्म अणुओं को अद्दक्भार शब्द से 
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कहते है, जे। इन ( सांख्यकार ) को परिभाषा में प्रकृति का दूसरा 
काय दे, अकृति से १ महत्‌, महत्‌ से २ अहद्कब[ार । यथाथें में 
प्रकृति के इन दे।नों कार्योंका उन्द्े। (अन्य न्यायांदिकारोां) ने गिना 
द्वी नहीं हे ओर यह हा सकता है कि कारण स काय बनने से जे 
परिश॒ति भद उत्पन्न देते हैँ,उनमें से कई एक को काई गणना में 
न लावे। मिट्टी से घड़ा बनता है, तब मिट्टा कारण और घड़ा 
काय है. यह कथन असझ्भत नहीं, परन्तु मिट्टी से घड़ा बनने तक 
बीच थी अबस्था भा तो हाती हैं । जिन अवरस्थाशरों मे' मिट्रो 
न तो केवल मिट्टी संज्ञक ही दवा न घड़ा ही बन गई हे, किन्तु 
मिट्टी ओर सिद्ध घट के वीच में की अवस्था भी एक ओर है 
जब कि मिट्टी ठोक घड़ा गे नहीं षनी प्रत्युत कुद्ध गोला सा बनी 
फिर लम्बी की गई फिर भीतर भीतर पेलयुक्त की गई फिर 
पोलद्ार गोला बना, फिर गरदन निकाल कर ठीक घड़ा बनो । 
अब बीच की अवस्था के विचार से के!ई मिद्टी की अन्य संज्ञाय 
रक्खे; और उनसे घड़े की उत्पत्ति बनावे तो अ्रनथ क्‍या है? 
ठोक तो है परन्तु दूसरे सत्र लोग मिट्टी के कारण ओर घट का 
मिट्टी का काये कहें तो बहू भी कुत्र विरुद्ध कहने वाले नहीं 
समझे जासकते ! इसी प्रकार प्रकृति से मदत,अहकुलार इन देनों के 
बीच के परिमाणों का कुड नाम न धर कर सूक्ष्म"मभूतों ( पद्च 
तन्मात्रों ) से इन्द्रियों की उत्पत्ति कहने वाले अन्य शाम्त्रकारों ने 
केाई एक अंश में हो उसी उद श्‌ पर विरुद्व वाद नहों किया । यह 
बात बहुत ध्यान से बिचारने योग्य दै ॥११०॥। 


# ऊष्मजोण्ड जजरायुजो।मद ज्जसांकल्पिक 
सांसिड्धिकं चेति न नियमः ॥१११॥ (४३८) 


१-ऊअष्मज, २अग्डज, ३-जरायुज, ४-उद्धिज्ज, ५-सांकल्पिक, 
सांसिद्धिक, ( शरीर ) हैं, इतना ही नियम नहीं ॥ 
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१-ऊष्मा-भाप से वा पसीने से वा सीलन से उत्पन्न हवे ज्‌', 
मच्छर इत्यादि, २-अण्डे से उत्पन्न पक्षी आदि: ३-जरायुज्जेर से 
उत्पन्न मनुष्य, पशुल्गी आदि, ४-उद्धि द८”प्रथ्वी के फोड़नेसे उत्पन्न 
ओषधि वनस्पत्यादि, ५-सझछूल्प से ईश्चर ने जिस अमेथुनी सृष्टि 

त्पन्न किया वह सांकल्पिक और ६-येागी लोग सिद्धियों के 
बल से जिन जिन देहों के धारण कर लेते दें वे सांसिड्धिक देह 
हैं, परन्तु इतना ही नियम नहीं, परमात्मा को सृष्टि में इन छः के 
अतिरिक्त भी न जाने कितने प्रकार के देह हैं ॥| १११ ॥| तौ भी- 


# सर्वेप पृथिव्युपादानमपःधाःणयात्तद्‌ 


व्यवदेश: पूर्वबत्‌ ॥ ११२ ॥ ( ४३६ ) 

सब ( शरीरें ) में पथ्ची विरोप से उपादान है, इस लिये 
उस का कथन पृवबत्‌ ( जाने। ) ॥ 

ऊष्मजादि चाहे कई प्रकार के देह हैं, तथापि सब में विशेष 
करके प्रथ्वी उपादान कारण है, अन्य साधःरण कारण हैं और 
शरीर का “पाथिव” कहना ( ब्यपदेश ) प्रवबत जानो अर्थान 
जेखे पहले सूत्र ११० में कह आये हैं कि स्थूल पश्च भूतस्थ अह 
से उत्पन्न होने वाले इन्द्रियां का भोविक कहां जाता दे बसे हो 
प्रथ्वीस्थ अन्य भूतों का काय द्वाने पर भी देहें के “पराथिव» 
वद्ठदा जाता है ॥ ११२॥ 


# ने देहारम्भकस्प प्राणलवमिन्द्रियश क्तितस्तत्सिद्धेः 
॥ ११३॥ ( ७४० ) 


देह के आरम्भ करने बाले ( वायु ) को प्राण नहीं कह सकते 
ब्कः हा की5 [4 6 व जले 
क्योंकि उस ( प्राण ) की सिद्धि इन्द्रियशक्ति से है ॥ 
देहका उपादान कारण ६ वायु ) प्राण नहीं क्योंकि प्राण र॒प्र्पँ 
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इन्द्रियां के सामथ्य से सिद्ध हेता है जे पा कि पहले कह चुके हैं 
कि-'सामान्यकरणतवृत्ति: प्राणाद्यावायवः पद्च” २ | ३९ ( १९४५ ) 
ओर इन्द्रियां मिलकर देह बनता है ॥ ११३ ॥ 

तो क्‍या केवल प्रथ्िव्यादि जड़ तत्व ही देह के उत्पन्न कर 
लेते हैं ॥ 

उत्तर-नहीं; किन्तु -- 

भोक्तरविष्ठानादूओ गा यतननिमाण एन्‍्यथापूर्णि 
भावप्रसह्वात्‌ |! ११४७॥ ( ४४१ ) 

भोक्ता ( जीवात्मा ) के अधिष्ठान खे भोगांयतन ( देह ) की 
रचना होती है. नहीं ती सड़ी राध का प्रसड़' हाने से ॥ 

यदि देह के उपादान स्त्री के शोशित और पुरुष के बीय में 
जीब आकर अधिष्ठाता न बन तो देह उत्पन्न नहीं हे। सकता, 
प्रत्यत वे शुक्र शोणिव सड् जाते हैं, ओर पूतिभाव के आम 

हा जाते हैं ॥ ११७॥ 
यदि कह्दो कि देहादि का उत्पादक ओर अधिष्ठाता जीव दै ता 

जीवात्मा के कूटघ्थ कैसे बता सकेगे ? तो उत्तर- 
# अृत्यद्वारा स्वाम्वत्रिष्ठि तवक्नान्तात्‌ ॥१११॥ (४४२) 
स्वामीका अधिष्ठान भ्रृत्य (सेवक) के द्वारा है नकि अकेले ते । 
देह को अधिष्ठाता और उत्यादक यद्यपि जीवात्मा है परन्तु 
अकेला नहीं किन्तु अपने भृत्य प्राण के द्वारा ॥ ११५॥ 

यदि कहे कि प्राण भ्ृत्य ढ़ारा जीवके अधिपष्राता क्‍यों मानते 
हे। ओर क्यों जीवके बस्तुतः कूटस्थ मानते हे। ? सीधा जी ब्ात्मा 
के ही सोक्ञात्‌ अधिष्ठाता मानल ते कया देप है १ उत्तर - 


# सभा घिसुपप्विमोश्षेपु ब्रह्मरूपता ॥११६॥ (४४३) 
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समाधि, सुपप्ति और मोक्ष में (जीब के ) त्रद्चरूपता द्देश 
जातो 

यदि साज्ञात जीवात्मा ही अधिष्ठाता होता तो समाधि में 
सपुप्ति में ओर मोक्ष में भी ब्रह्म के सहरा कूटस्थ, रूगरहित, नि 
दुधख न हे। सकता। पसन्‍्तु हाता है इस से पाया जाता दे कि 
बद्द भृत्य द्वारा ही श्रधिष्ठाता है, साज्षात्‌ एकल्ला स्त्रयं नहीं ॥ 

_$ई लेाग यहां “ब्रह्मरूपता" शब्द देख कर सम ते हैं) कहते 
हैं ओर >पने बनाये भाष्यां और टिप्पणी बा टीकाओं ओर अनु- 
बादों में भी लिखते हैं कि जीवात्मा ब्रह्म से भिन्न नदीं, एक दे । 
परन्तु उन के नीचे लि-वब बचनों पर ध्यान देना चादिये- 


£४-यदा पञज्चा<5वात४नते ज्ञानननि मनसा सह । 
बुद्धिश्च न बिचेष्टते तमाहुः परमाद्रतिम्‌ ॥ 
तां येगमिति मन्यन्त स्थिराधिन्द्रियवा रणाम्‌ । 
कटठो पनिपद्‌ बल्ली ६ काण्डिका १० ' ११५॥ इस का अर्थ यह 
है कि 'जब ५ क्षानेन्द्रिये' छठे मन स्दित रुक जावे ओर चुद्धि 
भी केाई चेटा न करे, उसी श्थिर इन्द्रिय धारणा के योग मानते 
हैं, उसी का परमगति कहते हैं, श्रद्धा बत जाने का नहीं ॥ 
२-यत्रेतत्पुरुपः स्वषिति नामत्सता सोम्प तद्ा संपन्नो 
भवतित्स्वमपोतोी भत्रति। तस्मादेन७ खपिजीत्याचच्षते ॥ 
छान्देग्योपनिषद्‌ ब्राह्मण ६ खण्ड ८ कण्डिका १॥ इस में 
जीव के शयन का वरणणन है कि शयन स्वप्न वा तिद्रा क्या है 
“'जिस अवस्था में यह पुरुप ( जीवात्मा ) सोता द्वै अथोत सत्‌ 
( प्रकृति ) से सम्पन्न द्वा जाता दे, अपने आपे का प्राप्त हाजाता 
है, दे सोम्य ! ( श्वेतकेतु ) उप्त अवस्था में इसके कहते हैं कि 
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सेता दे? ॥ देखिय्रे यहां भी शयनके ब्रग्म बन जाना नहीं कहा ॥ 
३-द्वासुपणां सयुज्ञाखखाया समान वृत्तं परिपस्व् ज्ञाते । 
४-जुट्टं यदा पश्यत्यन्यमीशम स्य महिमानमितिबीतशोकः । 
५-यदा पश्य/पश्यते रुकमयरण कत्त रमीशं पुरुपंत्रह्मयेनिम्‌ 
तदा विद्वान पुण्यपापे विधूय निरंजनः परम साम्यग्रुपैति 
मुग्डके।पनिषद्‌, मुणडक ३ खण्ड ३ क० १।०५। ३ 
३-में जीवात्मा परमात्मा दो (२) कहे गये हैं । 
3-में कद्दा है कि जब अपने से अन्य ईश्वर के देखता है 
तब मोक्ष को प्राप्त द्वेतो और दुःखों से छूटता दे । इस से पाया 
जादा है कि मोक्षमें श्रह्म नहीं बन जाता किन्तु ब्रद्मके देखता दै ॥ 
५-में कहा है कि जब तेजस्वी, कत्तो, ईश्वर, पुरुष, ब्रह्म 
इत्यादि पद बाच्य त्रह्म के देखता है तब पुण्य पाप का त्याम कर 
निदेष द्वाकर अत्यन्त समानता को प्राप्त दाता दै ॥ जिससे पाया 
जाता है कि दुःख रहितता ओर आनन्द भोग में ब्॒द्य के समान 
है| जाता है, न कि ब्रह्म ही है। जाता है ॥ 


६-ब्रह्मविदा55प्नेति परम ॥ 


तेत्ति० ब्रह्मनन्द बल्खी २ अनुवाक १।॥। 
ब्रह्म का जानने बाला ( जीवात्मा ) दूसरे ( परमात्मा ) का 
आप्त हाता है ॥ इसमें भी ब्रह्म ब्रेन जाना नहीं कहा ॥ 


७-यतो वाचो निवर्ान्ते अप्राप्य भनता सह । 
आनन्द ब्रह्मणो विद्र/न्न विभेःते कदाचनेति ॥ 
तैत्षि० त्रह्मानन्द बलली २ अनु० ४ 


[| शा!६्‌ । 


जिस ब्रह्म के बिना पाये वाणी मन सहित हट जाती है, उस 
ब्रह्म के आनन्द के जानता हुआ किसी समय भय नहीं फरता ॥# 
इसमें भी निभय निरामय पद मुक्ति में ब्रह्म के आनन्द का 
जानना कहा है. न # ब्रह्म बन जाना ॥॥ 


ट-अजामेका ले तशकक्‍ज कृष्णा व ही! प्रजा।स जमा ना उ रूपी 
अजय का जुपमाणा 5जुशतेजहा त्येनां शरुक्त भी गा मजीडन्य ॥ ४ 
श्वेताश्यदगोपनिषद्‌ अ० ४ ॥ 


भाषार्थ-उप में परमात्मा, जीवात्मा, प्रकृति इस तीनों का 
बणैस करते हैं कि-( एकाम ) एफ. (सरू्याः बद्ीः, खजमानाम) 
अपने रक्क, बहुत प्रजा:के. उत्पन्न करती हुई (लेहितशुक्लक्ृष्णाई ) 
रजः सत्व तम:ः वाली (अजाम ) अजादि प्रकरतिकाे (एक:. अज:) 
एक अजन्मा जीवात्मा ( जप्माए:: ) सेवता हवा € अनुशेते ) 
लिप्टता है| परन्तु (अन्य:) .डि, अजः) दूसरा, अजन्मा परसात्मा 
( भुण्सोगाम ) जीव से भोगी हुई ( एनाम ) इस [ अकृति | को 

जशझ्ञत्ति ) नहीं लिपटता ॥ 

एक अजा प्रकृति दो अज्ञ जिन में से एक जीवात्मा हे जे। 
त्रिगुणात्मक जगत के शारण प्रकृति से लिप्त द्वाता है और दूस त 
परमात्मा प्रथक्‌ रहता दे ॥ ४ ॥ 


६-द्वा सुपर्ण मयुत्रा सखाया समान इच्ं परिपस्व जाते | 
तयोरन्ग)पिप्पलस्वाह- त्यनश्ननन्यो अभिचाकशीति७।६। 

भापार्थ-डक्त विषय सें ऋग्वेद अप्टक २ अध्याय ३ त्र्ग १७ 
की ऋचा का कहते हैं कि--( द्वा ) दे (सुतुणो) पत्ती (सयुजा) 
साथ मिले हुवे ( सखाया ) भिन्र से हैं ओर ( सपरानम ) अपने 
समान ( वृक्षम ) वृक्ष के ( परिपस्वजाते ) तलब ओर से सक्ञ हैं 
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(तयोः) उन दोनों में से ( शअन्यः ) एक तो ( पिप्पलम्‌ ) फल के 
( स्वादु ) सवाई मना कर ( श्रत्ति ) खाता है और 
( अन्यः ) दूसरा ( अनश्नन्‌ ) न खाता हुवा ( अभिचाकुशीति ) 
साक्तिमात्र दै ॥ 


प्रकृति रूप एऊ वृत्त है। इसे ब्रत्ष की उपमा इस कारण 
दी दे कि वृत्त शब्द छेदन अथ वाले 'जश्चू” घातु से बना दे। 
प्रकृति बिकृत हवाती ओर छिन्न भिन्न होती रहतो दे । इस वृक्ष 
में दे। पत्ती रहते हैं, ये परमात्मा ओर जीवात्मा हैं । ब्॒क्ष 
अचलत्व से असमर्थ द्वाता दे ओर पक्ती कम समर्थ हैते हैं इस 
लिये इन देनों आत्माओं के पत्तियों की उपमा दी गई है । वृत्त 
के “समान” इस अंश में कहा है कि वह भी अनादि है । इन 
देानों के सयुज इस लिये कहा है कि व्याप्यव्यापक भाव से एक 
दूसरे से संयुक्त हें । मित्र इस लिये कहा दै कि चेतनत्वादि कई 
बातों में मिन्नों के समान एकसे हैं । भेद बड़ा भारी यह दे कि 
एक वृक्ष के फज खाता अथात्‌ कमे करता ओर उनके फल भोग्ता 

ओर दूसरा परमात्मा क्लेश धर्मबिपाकाशयों से सबंथा 
प्रथक दे ॥५॥ 


१०-संमाने वृत्त पुरुषो निमग्नो3्नीशया शो चति मुद्यमानः 
जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमीशभ्स्य महिमानभितिवीतशोक ॥७ 


भापार्थ:-अब मध्यस्थ जीवात्माके एक ओर प्रकृति है, उसके 
सड्ड से बन्धन ओर दूसरी ओर परमात्मा है, उसके सक्ल से मोत्त 
होता दे । सो कहते हैं (पुरुषः) जीवात्मा ( समाने ) अपने समान 
अनादि ( वृत्त ) छिन्न भिन्न हैने वाली प्रकृति के पदार्थों में 
( निमग्न: ) डूबाहुआ ( अनीशया ) परतन्त्रता से ( मुदह्यमानः ) 
अज्ञान बश ( शोचति ) शोक करता दै ( यदा ) परुतु जब 
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( जुष्टम ) अपने में व्यापक ( अन्यम ) दूसरे ( ईशम ) स्वत्रश 
परमात्माकाो ओर ( अस्य मद्दिमानम ) उसकी बड़ाईको (पश्यति) 
देखता है ( इति ) तब ( बीवशोकः ) शोकरहित द्वे। जाता दै ॥ 
तात्पय यह है कि जब जीवात्मा प्रकृति के कार्यों में डूबकर 
आपे को भी भूल जाता दे और देहदी के आत्म। समझने लगता 
है तो बड़े शोक द्वेते हैं कि हाय ! मैं दुबल है! गया, द्वाय ! 
मेरे फोड़ा निकला है, हाय ! मेरा हाथ पांव आदि कटगया, द्वाय ! 
मेरी स्त्री वा पुत्रादि मरे गया । इत्यादि प्रकार से शोक सागर में 
डूबता है, परन्तु जब अपने ही में व्यापक परमात्मा में ध्यान 
लगाता है तो प्रकृति का ध्यान छेाड़ ने से सममने लगता है कि देह 
से भिन्न में चेतन हूँ। में दुब्नेल रोगी आदि नहीं ह्वाला। मुझे तो 
अपने सदा सहवर्ती परमात्मा के आन/द से आनन्द ही आनन्द 
है। “ऐसी रीति से बिशोक है जाता है? ॥११६॥ 
# हयोीह सबीजमन्यत्र तद्ध तिः॥११७॥ (७४४) 
दे में सबीज ओर अन्यत्र ( तीसरे ) मे' उस बीज का नाश 
हटा जाता दे ॥ 
१-समाधि, २-सुषप्ति, ३े-मोक्ष इन तीन अवस्थाओं में पूव सूत्र 
से त्रह्मरूपता कद्दी गई है | उन तीनों में से पहली दे। अबस्थाश्रों 
( १-समाधि २-सुप॒प्ति ) में तो अधिष्ठातृत्व का बीजमात्र रहता 
है, परन्तु ३ मोक्ष में उस वीजमात्र का भी नाश द्वे! जाता है यद्दी 
मोक्ष में समाधि ओर सुप॒प्ति से विशेष द्ैे ॥११७॥ 
यदि कहद्दे कि समाधि ओर सुपुप्ति तो देखी हुई हैं परन्तु 
मोक्त तो देखा नहीं जाता, फिर दे। ही (समाधि सुषुप्ति) अवस्था 
क्‍यों न मान लें तोसरे मोक्ष मानने की क्‍या आवश्यकता 
है ९ उत्तर -- 
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# दयोरित त्रयस्याहपि दृ-टत्वान्न तु हो ११८ (४४५) 


दे। के समान तीनों के दरृष्ट द्वेने से केबल दे। ही नहों 
( मान सकते ) ॥ 


जेसे समाधि और सुष॒प्ति के सब ने अनुभव नहीं किया, 
किन्तु निश्चिन्त पुरुषों ने सुपृप्ति और योगियों ने समाधि का 
अनुभव किया दे, बसे हो अक्ृति पुरुष के पूर्ण विवेक सम्पन्न पुरुषों 
ने मोज्ञ का भी अनुभव किया द्वै । इसलिये यह नहीं कह सकते 
कि केवल समाधि सुपृप्ति दे ही अवस्था में ब्रञ्मकृपता है, किन्तु 
निर्बीज ब्रह्मरूपता तो दीसरी मोक्ष ही है ॥५१८॥ 


यदि कह्दो कि समाधि में तो क्लेश कर्मादि बासना के 
कुण्ठित दा जाने ओर सब वृत्तियों के लय द्वाजाने से जीबात्मा 
के अधिष्ठातृत्व से छुटकारा द्वाना ओर ब्रह्मरूपता द्वानो मान 
सकते हैं, परन्तु सुषप्ति में कैते मान सकते हैं जब कि क्लेश 
कमादि की वर्त्तमानता है ? उत्तर- 


# वासनयाउनथंख्यापन देशषयोगेदपि न, 
निमित्तस्य प्रधानबाघकत्म्‌ ॥११६॥ (४४६) 


देष के याग होते हुवे भी बासना से अनथथ की ख्याति नहीं 
दे सकती और निमित्त का मुख्य बाधकता है। 


यद्यपि सुषुप्ति में तमोगुण दे।ष का याग है तो भी वासना से 
काई अनथे (क्लेशादि) प्रकट नहीं दवा सकता ओर सुषुप्ति का 
निमित्त तमोगुण मुख्यतया दुःखोदि के रोके रहता है। इसलिये 
सुषुप्ति में भी ब्रह्मरूपता (निदु :खता अंश में) अवश्य है ॥११९॥ 


 # एकः सस्कारः क्रियानिवत्तके, न तु प्रतिक्रिय॑ 


[ २२० ]] 


संस्कारभेदा बहुकल्पना प्रसक्त ; ॥१२०॥ (४४७) 
एक संस्कार क्रिया के सिद्ध कर देने बाला है, किन्तु प्रत्येक 
क्रिया के अनेक भिन्न २ संस्कार नहीं द्वोेति क्योंकि (फिर तो ) 
बहुत कल्पना करनी पड़ेगी । 


कुम्भकार चाक के एक बार बल पूवक घ॒मने का संबकार 
( वेग ) दे देता है, बह एक दी वेगारूय संस्कार उस चक्र (चाक) 
के अनेक बार घुमाता द्वै, यद्द नहीं कि चक्र की एक एक आवृत्ति 
के लिये भिन्न २ बेग ( घुम ) देने पड़। इसी प्रकार जीव भी 
पूवक्ृत कर्मों के संत्कारवश अनेक प्रकार के भोगाथे क्रिया करते 
हैं, यद्‌ आवश्यक नहों कि अनेक संस्कार युगपत्त वा क्रम से हों 
तभी अनेक क्रियाय द्वों' ॥१२०॥ 

पु, जो कहां था [ सूत्र १११ (४३८) | कि उद्भिज्ज भो 
जीव का देह है, उस पर शंका द्वाती दे कि सब यानिस्थ जीबों 
के बाह्य पदार्थों का ज्ञान (बोब ) द्वोता है, परन्तु उद्धिज्ज 
वत्तादिकां का तो नहीं ह्वैता, तब क्या उद्धिज्ञों में कमेसंस्कार- 
जनित फल भोग भी नहीं है १ उत्तर-- 


# न बाह्मबद्धिनियमों #बृच्षगुल्मलतीपधिवनस्पतितृण- 
#टिप्पणो-महादेव वेदान्ती जी ने अपनी वृत्ति में १२१ वं 
सूत्र के दे। सूत्र मान कर वृत्ति की है। उन्होंने- 
'न बाह्यबद्धिनियमः ॥१२१॥ 


सूत्र करके, फिर उत्थानिका उठाई दै कि- जज्ञमश रीरन्यायं- 
स्थाबरे 5तिदिशरति- 


धृत्षगुल्मन्ञतीपधिवनस्पतित॒णवीरुघादीना मपि भोकतु - 


[ २२५१ ] 


वीरुघादीना पपि भोक्त भोगायतनत्व॑ पूर्षबंत्‌ ॥१२१॥ ४७४८ 


वाह्यवुद्धि का नियम नहीं, क्योंकि वृक्ष, गुल्म, लता, ओपधि, 
बनस्पति, तूण ओर वीरुध्‌ आदिकां के भो पूर्च ( ऊष्थज 
अण्डतादि ) के तुल्य भोक्त भेगायतनत्च दे । 

बुलादि में भो जीव भेक्ता है,उन्का देह भे।गारतन दे, जेसा 
कि उद्धिज्ज से १९वें गिनाये ऊष्मज अण्डज जरायुजादि में है। 
इसलिये यह नियम नहीं कि सब यानिथों में बाह्यबद्धि ही हे। । 
प्रत्युत किसी यानि में बाह्य पदार्थों के देखने आदि की वृद्धि है 
ओर किसी + में नहीं है ! १ बक्ष वे कहते हैँ जिन पर पुष्प से 
फल उतपन्न हैं, जसे आंम्रादि । २ मांदे के आकार बाली मांडी 
बेर आदि छत्ते वाले 'गुल्म' ढें। ३ गुड्द्दी सामलतादि सुत 
निकलने वाली वल्लियां 'लता' हेँ। ४ जिन पर एक वार फल 
आकर पक कर उन ० अन्त करदे, वे यव गेोधूमादि 'ओषधि 
कह्दे जाते हैं। ५ जिनमें पुष्प के बिना ही फल लग आव, जैसे 
गूलर, पीएलादि ये 'वनस्पति' हैं। ९ दूवां आदि जड़ों से फेलने 
वाले तृण कहाते हैं। ७ शांखादि से बहुत फेलाब वाली जे 
वेली हैं, वे दीरुघसंज्न 5 हैँ । आदि शब्द से ओर अनेक, जिनपर 
फल नहीं आते, केबल पुष्प ही आते हैं, उन असंख्य उद्धिज्जों 
का ग्रहण ह, वृक्षादि भदों के लक्षण मनु १। - ६-८८ में कह्टे 
हूँ ॥ १२१॥ 

सांख्यकार कहते हैं कि वाह्म बुद्धि के बिना भी भोत्त भोगा- 
यतन मानना स्मृति से भी सिद्ध देे। तथादहि 


भोगायतनत्व पूर्वबरत्‌' ॥१२१॥ 
इस कारण उनकी बृत्ति के अनुसार पद्चमाधध्याय के सब 
१६९ के स्थान में १३० सुत्र हे गये हैं। 








[ २२९ ॥] 
# स्मृतेश्व ॥ १५२ ॥ (४४६) 
स्पृति से भी (बृक्तादिकों के भाक्तमागायतनत्व पाया जाता है) 
जेंसा कि मनु अ० १२ में कहा दे कि-- 
शरीरजेः कमदेपेयांति स्थावरतां नरः । 
वाचिके पचिमुगतां मानसरन्त्यजातिताम्‌॥६॥ 
अथात्‌ मनुष्य शारीरिक कम देपषों से स्थावर यानि के 
(फलभे।गार्थ) प्राप्त द्वेता है, बांणी के देषों से पक्तो ओर सृग 
हेतता है, ओर मानस कम देषों से अन्त्यजाति ( चाण्डालाईद ) 
हाता है। 
सूत्र के च शब्द से कोई आचाय श्रति का भी संग्रह करते हैँ, 
ओर छां० उपनिपद्‌ प्र० ई ख० ११ क॑० २, ३ में लिखी श्र॒ति 
उद्धृत करते हैँ । यथा-- 
अस्प यदेक़ां शाखां जाबोी जहात्यथ सा शष्यसि। 
द्वितीयांजहात्यथसाशष्यदि, तृतीयां जहात्यथ साशष्यति | 
स्वेजहा तिसवःशष्यत्यवमेवखलुसेम्य [बिद्धीवतिहेवाच ।.२॥ 
जीवापेते बाव किलेदं प्रियते; न जीवा ग्रियते० ॥३॥ 
अथःत जब जोब इस (६ वृतक्षादि देह ) की एक शाखा को 
छाड़ देता दे तब वह (शाखा ) सूख जाती है, जब दुसरी 
( शाखा ) के त्याग देता द्वै तो बद भी खुष्छ द्वा जाती है ओर 
जब॑ तीसरी के भो छाड़ जाता दे तो बद सूखी हू ठ रहजाती है 
( यहां तक कि ) जब सब ( वृह.दे) का ( जीव ) छेड़कर 
निकल जता है तब समस्त वृक्ञादि देद्द ) सूख जाता है| हे सोम्य 
( श्वेतकेता !) तू ऐसा द्वी जान ( कि- )॥२॥ जीव से त्यागा 


[ २१२३ ] 


हुआ यह ( देह ) मर जाता है जीव नहीं मरता ॥३॥ 
महादेव वेदान्ती जी अपनी सांख्यसूत्र वृत्ति में किसी अन्य 
स्मृति का प्रमाण देते हैँ कि-- 
अभिवादितश्र यो विप्र आशिषं न प्रयच्छति ॥। 
श्मशाने जायेते बत्ती गृधकड्ननिषेवितः ॥ 
अर्थात जा ब्रह्म॒ण प्रणाम के उच्चर में (अप्विमान से ) 
आशीर्बाद न दे वह श्मशानभूमिध्य बृक्षबोनिक्रो प्राप्त होता है 
जहां गृभ और काकादि उस पर बेठते हैं॥ विज्ञानसिक्षु भाष्य 
कार, स्वामी हरिप्रसाद जी श्रपनी वंदिक ब्र॒त्ति, प० आयम्ुनि 
सांख्याये भाष्य ओर बा० प्रभुरयासु सांख्यानुवाद में भा मनु के 
श्लोक के उद्धृत करते हैं || मनुस्मृति १९। ४१ में यह भी लिखा 
है कि-स्यावर का जबन्य तामल येनि कहा है। यथा-- 
स्थाबराःऊ मिकीटोश्च । तथा -- 
तणगुल्मततानां च॒ क्रव्वादांदंष्टियामपि । 
क्र रकमंक्तां चच शतशो गुरुतल्वगः ॥पनु०१२।५ ८ 
गुरुपत्नो गामी पुरुष सकड़ों बार तृणु, गुल्म, लता, क्रव्याद्‌ 
कीले बाले ओर कऋर कर्मी देहों का प्राप्त हैेता है। इसमें भो 
स्थावर से वृत्ञादि की यानि का स्वीकार है ॥ तथा-- 
अन्तः संज्ञा भवन्त्येते सुखदुःखशमन्विता। ॥अ० १।७६। 
अथात वृक्षादि के बाहल्यबुद्धि तो नहीं हेती. किन्तु आन्तरिक 
संज्ञा हैती दे जिससे ये सुख दुश्खादि भेगते हैं। श्रो स्वामो 
द्यानन्द सरस्वती जी महाराज ने भी सत्याथे प्रकाश में इस 
मनु के श्लोक के उद्धृत करके जीव का बृज्षञादि ये।नि को प्राप्त 


[ शश्ष्ट ] 


हे।ना, ओर सखदुःखादि भाग माना है । बृत्तादि से प्लादि लेना 
तो इसी प्रकार है. जेसे गवादि से दुग्धादि का प्रहण है ॥१४श॥ 
तो क्या वृक्षादि के बिद्वित कर्मानुष्ठान का भी अधिकार 
दे ? उत्तर नहीं, क्‍योंकि--- 
न / श्र स ७ 2 फ् 
#ने देहश्मात्रतः कमांधिकारिता, बेशिष्ट श्री २३। ४५० 
देह मात्र से कर्मों का अधिकारी द्वोना नहीं है। सकता, क्योंदि 
विशिष्ठता का £ बण है। 
क्योंकि वेद की श्रतियों में कर्माइघिकार विशेष कर मनुष्य . 
के दिया द्वै और मुक्ति का अ्रधिकारी भो मनुष्य यानि के हो 
ठहराया है, इसलिये देद्द मात्र से कम का अ्धिकारीपन नहीं हे। 
सकता | श्र॒ति यह है कि-- 
(५ ७. (१ च्९ ६ 
कुवेन्नेवेह कमाशि जिज्नीविषेच्छत ७ सप्ता । 
एवं त्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म हिप्पते नरे॥ . 
' यजुदद्‌ ४०। २ तथा ईशोपनिषद्‌ ॥+॥ 
तुक सनुष्य का इसी प्रकार कमेल्षेप - छूट सकता है कि कर्मों 
(विद्वितानुष्ठानों) के करता हुवा ह। १०० सौ वर्ष जीवन ही 
इच्छा करे | 
इसमें 'त्वयि' और 'नरे शब्द स्पष्ट महुष्य के कर्माधिकार 
देते हैं, और उसी के मुक्ति ॥ २३॥ तौ क्या देह भी कई प्रकार 


धर 


के हैं ? उत्तर-ह्वां, सुनिये । 
# त्रिधा त्रयाण[ व्यवस्था कर्मदेहोपभाग देहोभयदेहा; 
॥ १२ ४५१) 


१ क्मदेह २ उपभोग दंह ३ उभयदेहद इन तीनों की दीन 
प्रकार की व्यवस्था है। 


[ २२५ ] 


यद्यपि केाई सा देह भी सामान्य कर के भोग से नहीं बच 
'सकता, क्‍योंकि भोगायतन का नाम ही देह दै, परन्तु इस सूत्र में 
जे। एक १ उत्तम देह के केवल कमे देह कहां है से मुख्यत्व फे 
अभिप्राय से दे। अरथांव चाहे सभी के कुछ न कुड्ठ भोग होता 
है, परन्तु ज्ञानी ( प्रद्मज्ञानी ) पुरुष कम करते हैं और उसके फल 
की लिप्सा नहीं करते, इसल्षिये उनका देह चाहे प्रारब्ध कमानुकूल 
फल भोगता भी है, तथापि उनके कपिल जी भोग देह बोला नहीं 
मानते। इस प्रकार बेराग्यादि मान्‌ ज्ञानी पुरुषोंकः देह -६कर्मदेद, 
इतर मनुष्यों का देह २-उभयदेह ( दोनों-कर्म ओर उपभोग का 
देह ) बै । ३-तीसरे इतर तियंग्योनि वाले पशु पक्षी स्थावरान्त 
सब देह उपभोग देह हैं॥ इन ३ प्रकार के देद्दां की व्यवस्था 
भाष्यकार विश्वञानभिक्छु जी इस अ्रकार करते हैं कि- 


तत्र कर्मदेहः परमर्षीणां, भोगदेह्द इन्द्रादीनाम्‌, उमय 
देहश्चराजपीणामिति। अत्र प्राधान्येद त्रिधा विभागः । 
अन्यथा सर्बस्येव भोगदेहस्वापत्त ; ॥ _ 
अर्थात्‌ १-परम ऋषियों का कर्म देह, २-इन्द्रादि का भोग 
देह; ३-ओऔर राजषियों का उभयदेह ॥। इस में प्रधानता (मुख्यता 
के अभिप्राय) से तीन प्रकार हैं, क्योंकि बेसे ( सामान्य से ) तौ 
से द्वी के। भोगदेद्त्वार्पात्त द्वागी ॥# 
परन्तु मैंने विज्ञानभिक्षु जो के मत के इस लिये अद्दण नहीं 
किया कि उन के मत से तो ऋषि, देव, मनुष्यों के द्वी तीनों देह 
दवेगये । बृक्षादि का तो कथन ही क्या है, उनके कथन से तौ पशु 
पक्ती भी देह गणुना में न आये ॥ 
मद्दादेव वेदान्तीजी की वृत्ति में बद्दी मत है जो मैंने अपना 
मत ऊपर दिखाया दै। यथा- 


[ शरद ] 


बीतरागाणां फलन्वासेन कर्म कुर्व॑तां कर्मदेहः, पश्वा- 
दीनामुपभोगदेहः, भोमिनां कर्मिणामुभयदेहः ॥ 
अर्थात्‌ वीतराग मनुष्यों का, जे! फल त्याग से कमे कर रहे 


हैं कमे देद है। पशु आदि का उपभोगदेह है। और भोगी कर्मी 
अन्य मनुष्यों का उभयदेद् है ॥ १२७॥ 


# न किज्चिद पप्य5नुशयिनः ॥१२५॥ (४५२) 


अनुशयी का काई भी (तीनों में से देह ) नहीं ॥। 

जब जीव उक्त ३ प्रकोर के देद्दों के! त्याग कर लिज्न शरीर 
मात्र के साथ शयन कर जाता है, अर्थात्‌ सुषप्ति के सी दशा फे। 
प्राप्त हे जाता है, वह प्राणी जब तक मेघमण्डलादि से आप्यायित 
द्वाता हुवा किसी येनि विशेष को प्राप्त द्वागा, इस बीचमें जे। उस 
की शावस्था दै, उस अवस्था में यह “अनुशयी” कद्दाता है। इस 
अनुशयी जीव का वह लिज्ञ देहमात्र शरीर न तो कमंदेद दे, न 
भोगदेद है. न उभयदेद् दे, केई नहीं। उस लिब्नदेद में अनुशयन 
करता हुवा जीव न काई कमे करता, न भोग भोगवा ओर न सुक्त 
दे जाता दे ॥ १२५ | 

बुद्धि आदि तत्व जो पुरुष के शआआश्रय काम करते हैं, जिश्ञासु 
कद्देगा हि वे अनित्य क्‍यों हैं, जब कि वे काल में एक पुरुष के 
आश्रय न रहे तो अन्य पुरुषों के श्राश्रय रहे, रहे तो सहो, नष्ट 
वी न हुवे फिर वे अनित्य क्‍यों हुवे ? उत्तर-- 


अनचद्ध दिनित्यत्वमा श्रयविशेषेदपि वन्दिवत्‌।! २६(४५३) 


आश्रय विशेष रहने पर भी बुद्धधादि नित्य नहीं दवा सकते, 
जेसे अग्नि ॥ 
जिस प्रकार एक रसाईका अग्नि चुक जाता दे, तब भी अन्य 
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रसोई थ्रादि स्थानों में श्रग्नि बना रहता है, तो क्या जिस रसोई: 
की आग बुक गईं उसके नित्य कह सकेगे? कभी नहीं। इसी 
अकार एक पुरुष को बुद्धि नष्ट हेती देखकर अन्य पुरुषों के आश्रय 
में अन्य बुड्धिके रहने से बुद्धि की नित्यता नहीं सिद्ध ह्लाती | इसी 
अकार आदि शब्दसे इन्द्रियारिकी नित्यता भी नहीं बनती ॥१२६॥ 
# आश्रयाउसिद्धेश्व ॥ १२७॥ ( ४४४ ) 

आश्रय के सिद्ध न होने से भी ॥ 

बुद्धि आदि का आश्रय भी वास्तव में जीब सिद्ध नहीं हे। 
सकता। जीत (पुरुष) असज् द्वाने से चुद्धथादि का नित्य (स्थायी) 
आश्रय भी नहीं दै। श्ससे भी वुद्धयादि का नित्य नहीं कह 
'सकते ॥ १२७ ॥ 

मैथस सुत्र | ४३८ ) में सांसिद्विक शरीर कहा था, यदि कोई 
उस सांसिद्धिक शरीरकी सत्ता में सन्देद्द करके न माने तौ कपिल 
मुनि कहते हैं कि-- 


#येगसिद्धये5प्यौपधादिसिद्धिवन्नापलपनीया ॥१२८।४५५) 
येग की सिद्धियें भी औषधादि की सिद्धि के समान हैं जो 
अमान्य नहीं है| सकतीं ॥ १२८ ॥ 
# ने भूतचतन्यं प्रत्येकाउरछे: सांहत्येपि च, 
सहित्येणषपि च ॥ १२६ ॥ ( ४५६ ) 


प्रत्येक भूत ( प्रथिबी तत्वादि महाभूत ) में ( चेतनता न 
दीखने से संत द्वोने > इकट्ठा द्वेने पर भी भूतों की चेतनता 


नहीं हे सकती ॥ “सांहत्येएपि च” यह पुनः पाठ अ्रध्यायसमात्ि 
सू चनाथे है ॥ १२६ ॥ 


इस प्रकार अपने सिद्धान्तों की *'ढता और अन्य जिज्ञासु बा 
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प्रतिवादियों के मत के निराकरण करते हुवे यह्‌ पद्चमो<5ध्याय द 
समाप्त हुवा ॥ । | 
++>+.. 
अथ षष्ठोध्यायः 


# अस्त्यात्मा, दास्तित्पाधना5भावात्‌ ॥ १ ॥ (४७५७) 
न होने के साधन न दहे।ने से, आत्मा है ॥ 


८४ आत्मा नहीं है? इस बात में केई मिद्ध करने के साधन 
नहीं हैं इस लिये मानना पड़ेगा कि “आत्म! है? ॥१॥ यदि कहे 
कि आत्मा दे तौ, परन्तु देहादि ही आत्मा है, अन्य नहीं 
तौ उत्तर- 

# देदादिव्यतिरिक्तो5सौवे चित्रयात्‌॥/२॥ (४४८) 
वह ( श्रांत्मा ) विचित्र देने से, देहादि से भिन्न (बरतु) है 
देह इन्द्रियां, मन इत्यादि संघात जड़ दै, आत्मा इस से 


विचित्र चेतन है इसलिये देद्वादि का द्वी नामान्तर “आत्मा# नहीं 
है, किन्तु इससे भिन्न श्रात्मा विचित्र हे ॥२॥ 


# पष्टीव्यपदेशाद5पि ॥३॥ (४५६) 


षष्ठी ( विभक्ति ) के व्यपदेश से भी ( आत्मा देद्ादिसे भिन्न 
सिद्ध है )॥ 

संस्कृत की षष्ठो विभक्ति का अथ “का, के, की» होता है। 
उद्ादरण इबदत्त का शिर, यज्चदतत्त के द्वाथ, विष्णु मित्र को 
अंघो इत्यादि । इससे पाया जाता है कि देवदत्त और शिर 
एक ही द्वोते तो “देवदत्त का शिर” यह षष्ठी ( का ) न प्रयोग 
में आतो। आती दे, इस से पाया जाता है कि शिर, हाथ जंघा) 
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आदि से देवदत्त यज्ञरत्तादि संज्ञा वाले आत्मा भिन्न हैं । जेसे 
'देवदत्त का धोड़ा' कहने से देवरत और घोड़ा एक नहीं द्वे। 

सकते । इसी प्रकार देवदत्त का शिर, हाथ, पांव कदनेसे देवर त 
हो श्िर द्वाथ पांव नहीं द्वेसकते | इस से पाया जातदै फि आत्म। 

ही देद्ादिसंज्ञक नहीं है ॥ 

न्यायद्र्शन अध्याय ३ के आरम्भ ही में विघ्तार से आत्मा 
का देहादिव्यतिरिक्त हाना वर्शन किया है वह भी पाठकों के 
बिनोदा्थ तथा विषय की पुष्टथर्थ नीचे लिखते हैं:- 

“प्रमेयों में पहिला ओर मुख्य आत्म है, इस लिये प्रथम 
आत्मा की ही विवेचना को गई दे। क्या देह, इन्द्रिय, मत, बुद्धि 
ओर वेदना के संघात का ही नाम आंत्मा हैया आत्मा इत से 
काई भिन्न पदाथ है ? पहिले सूत्र में इन्द्रिय-चेतन्यवादियों के 
मत का निराकरण किया हैः- 


दर्शनस्पशेनाम्यामेका थग्रहणात्‌ ॥१॥ 


उ० दर्शन और स्पशैनसे एकट्दी अथका ग्रहण द्वोनेसे (आत्मा) 
देद्दादि से ( भिन्न ) दे ॥ जिस विषय के हम आंख से देखते 
हैं, उसी के त्वचा से स्पर्श भी करते हैं | नींबू को देखकर रसना 
में पानी भर आता दै । यदि इन्द्रियही चेतन दवाते तो ऐसा कदापि, 
नहीं हे। सकता था, क्योंकि “अन्यटश्मन्यों न स्मरति ' देवदष्त 
के देखे हुये अथेका यक्षदत्त के भी स्मरण नहीं द्वाता | फिर आंख 
के देखे हुवे विषय का जिहा से वा त्वचा से क्‍्योंकर अनुभव 
किया जाता है ? जे कि हम विना किसी सन्देद्द के एक इन्द्रिय के 
अर्थ के दूसरे इन्द्रिय से प्रदण करते हैं. इस से सिद्ध है कि उस 
अथे के अदण करने में इन्द्रिय स्वतन्त्र नहीं है किन्तु इनके 
अतिरिक्त ग्रद्दीता केई ओर दै जे इनके दारा एककतृ क अनेक 
प्रत्ययों के ग्रहण करता दे और वद्दी चेतन आत्म! दे ॥ अब इस 
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पर शझ्ला करते हैं- 
न, विषयव्यवस्था नाव ॥२॥ 


पूव पक्त-उक्त कथन ठीक नहीं है, विषयों फी व्यवस्था द्वाने से 
देद्दादि संघांत के अ्रतिरिक्त और फाई आत्मा नहीं दै; विषयों 
की व्यवस्था द्वोने से । इन्द्रियों के विषय नियत हैं, आंख के देने 
पर रूप का ज्लञान होता है, न दाने पर नहीं हेता ओर यद् नियम 
है कि जे जिस के दाने पर द्वाता और न देने पर नहीं दाता, वह 
उसी का सममः जाता दे । इसलिये रूपश्वान नेत्र का है क्योंकि 
वद्दी उस को देखता है। इसी प्रकार अन्य इन्द्रिय भी अपने २ 
अथक्ञान में स्वतन्त्र हैं। जब इन्द्रियों फे होने से द्वी विषयों को 
उपलब्धि द्वाती दे तब उन स भिन्न अन्य किसी चेतन की कल्पना 
क्यों की जाय ९ झाब इसका धमाधान करते हैंः- 
तद्व्यपस्थानादेवास्मसद्भावादप्रतिपेघ। ॥३॥ 
उ०-उक्त विषयत्र्यव्रस्था से दही आत्मा फी सिद्धि द्वोने से 
निषध नहीं हे सकता ॥ इन्द्रियों े विषयों की व्यवस्था होने 
' से द्वी ( उनसे भिन्न चेतन ) आत्मा को सत्ता माननी पड़ती है। 
यदि इन्द्रियों के बिषय,ब्रियत न द्वाते अर्थात्‌ एक इन्द्रिय से 
दूसरे इन्द्रिय के विषय का भी प्रहण हे सकता, तथ तो उनमें 
स्वतन्त्रता की कल्पना की जा सकती थी। परन्तु जिस दिशा में 
कि उनके विषय नियत हैं झथात आंख से रूप का दी प्रदण द्वाता 
है नकिगन्वादि अन्य:विषयों का । इससे यह सिद्ध होता दै,कि 
सब विषयों का श्ञाता खेतन शात्मा जे इंद्रियों से अपने बिषयों 
के ही प्रदण कराता है, उनसे भिन्न दै | ईन्द्रियवेतन्य बादियों के 
मत का खण्डन करके, अरब देद्दात्मब्रादियों के मत फा खर्डन 
करते हैँ- 
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शरीरदादे पातकामवात्‌ ॥ ४ ॥| 


उ०- शरीर के जलाने में पाप न हेाने से ( आत्मा शरीर से 
प्रथक दै ) ॥ यदि शरीर से भिन्न कोई आत्मा नहीं है तो मृत 
शरीर के जलाने में पाप होना चाहिये परन्तु सजीव शरीर के 
जलाने में दाता शे, न कि मत शरीर के ॥ अब इस पर शक्ल 
करते ड्ढे ३०००० 
तदमावः सात्मकप्रदाहेईषि तबल्ित्यलांत्‌ ॥ ५ ॥ 
प्र०--उस ( आत्मा ) के नित्य द्वोनें से सजोब शरीर के 
जलाने में भी पाप न द्वेना चाहिये। सजीब शरीर के जलाने में 
भी पाप का श्रमाव होना चाहिये, श्रात्मा के नित्य द्वोने से। क्‍यों 
कि जो देद से भिन्न आत्मा के मानते हैं, वे उसके नित्य मानते 
हैं। यया--“न जायते म्रियते वा कद्माचिन्नायं भूत्वा भविता व 
न भूय:। अजो नित्यः शाश्वता5यं पुराणों न इन्यते हन्यमाने 
शरीरे»। श्रर्थाव आत्मा न कभी उतसन्न हाता ओर न मरता है, 
न कभी उत्पन्न हुआ न हेगा, न मरा न मरेगा, वह अज, निश्य 
सनातन और पुराण है, शरीर के नाश द्वाने पर उसका नाश 
नहीं हता । तथा आगे चल कर उसी गीता में कद्दा दै-नेनं छिन्द- 
न्ति शस्त्राणि नैनंदहति पबरकः | न चेनंक्लेदयन्त्यापो न शोषयोति 
मारुत:” ॥ अर्थात्‌ आत्मा का शस्त्र नहीं काट सकते, श्रग्नि नहीं 
जला सकता. जल गला नहीं सक्ते और न पवन सुखा सकता है। 
जब ऐसा दै तो फिर आत्मा सहित शरीर के जलाने में कुद्ध भो 
पपि नहीं देना चादिये क्योंकि नित्य आत्मा की के।ई हिन्सा नहीं 
कर सकता ? यदि कहे कि दिंसा द्वाती दे, तो आत्मा का जित्यव्य 
ने रहेगा । इस प्रकार पद्दिले पक्त में हिंसा निष्फल हातो है और 
दूसरे के में उपपरि नहीं दे।ती॥ अब इस पर समाधपन 
करते है :-- 
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न, कार्याश्रयकत्‌ वधात्‌ ॥ ६ ॥ 
उ०-शरीर ओर इन्द्रियों के उपधांत द्वाने से (पूरे पक्ष) ठीक 
नहीं ॥ इस सूत्र में गोतम मुनि अपना श्रन्तिम सिद्धान्त कद्दते 
हैं। हम नित्य आत्माके बध के हिंसा नहीं कद्दते किन्तु कार्याश्रय, 
शरीर ओर विषयोपलब्धि के कार इंद्वियों के उपधात ( जिससे 
आत्मा में बिकलता उसन्न द्वोती दे ): के दिंसा कद्दते हैं। सुख 
दुःख काय हैं उनका ज्ञान शरीरके द्वारा किया जाता दै, इसलिये 
बह कार्याश्रय कद्दाता दे ओर इन्द्रियों से विषयों का ग्रहण किया 
जाता दै इस लिये उन में कठ त्व का व्यपदेश किया है । तो बस 
शरीर ओर इन्द्रियों के प्रबन्ध का जे। उच्छेद करना दे इसी का 
नाम हिंसा है, इस लिये हमारे मत में उक्त दोष नहीं आता | 
अब आत्मा के देद्ादि संघात से भिन्न देनेसे दुसय हेतु देते हैंः- 
सव्यरृष्टस्पेतरेण प्रत्यभिन्ञानात्‌ ।। ७ ॥ 
उ०-बांई (आंख) से देखी हुई वस्तु का दादिनी (आंख) से 
प्रत्यभिन्नान द्वाने से € आत्मा देद्दादि से प्रथक है ) ॥ पृवापर 
ज्ञान के मेल का प्रत्यभिन्नान छट्ठते हैं। जेसे-यद् वही यज्ञद॒त्त 


है जिस के मेंने वाराणसी में देखा था । बांई आंख से देखी हुई 
वस्तु की जो दाहिनी आंख से प्रत्यभिन्ञा द्वाती है, इस से सिद्ध 


द्वता दै कि प्रत्यभिज्ञा का कत्ता इन्द्रियों से मिन्न कोई ओर दी 
पदार्थ है । यदि इन्द्रिय द्दी चेतन द्वाते ती थांई आंख से देखो 
हुई वस्तु को दाई' आंख कभी नदी पहचान सकती थी जेसे देव 
दत्त के देखे हुये के। यक्षदत्त नहीं जान सकता ॥ इस पर भआक्षेप 
करते हैं:-- 
नेऊऋस्मिन्नासास्थिव्यवद्विते द्वित्वाभिमानात्‌ ॥ ८॥। 
प०“माक की दृड्ीका आवरण देने से एक में दे का अभि- 
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मान होने से ( यह कथन ) युक्त नहीं दे । वाब्तव में चक्षु इन्द्रिय 
एक दी द्वै, नाक की इृड्डी के बोच में भाजाने से लेगों के। दे। की 
अन्त के रही दे । जेसे किसी तड़ागमें पुल बांध देनेसे दोतद्ाग 
नहीं दे जाते, ऐसे द्वी एक मत्तक में नाक का व्यवधान हे।ने से 
आंख दो वस्तु नद्दीं है सकती। अतएव प्रत्यभिज्ञा कैसी ? अबः 
इस आत्षेप पर समाधान करते हैं: -- 


एकबिनाशे द्वितीयाउविनाशान्न कलम ॥ ६ ॥ 


उ०-एक के नाश द्वौने पर दूसरी का नाश न द्वोने से एकंता 
नहों हे सकती ॥ यदि चक्लु इन्द्रिय एक ही हवावा तौ एक आंख के 
नष्ट होने पर दूसरी भो नहीं रहती, परन्तु यह प्रत्यक्ष सिद्ध है कि 
एक आंख के फूट जाने पर दूसरी होष रहती है और उससे आंख 
का काम लिया जाता दै | इस लिये चश्लु एक नहीं ॥ पुनः पूव॑पक्षी 
इस पर आक्ञेप करता दैः- 

अवयव॒न श अ्प्यवयव्युपलब्धरहेतु: ।। १० ॥ 

प्र०-उक्त द्ेतु ठोक नहीं दे क्योंकि अवयब के नाश द्े।निपर 
भो अवयरो को उपलब्धि देखने में आतो दै । जैसे वृत्ञ को 
किन्दीं शाखाओं के कट जाने पर भी बृत्ञ को उपलब्धि हातीं दे, 
ए से द्वी अवयकब रूप एक चस्लु के जिनाश देने पर भो दूसर चल्लु 
में अवयत्री की उनलब्धि शेष रहतीं द्वै; इसलिये चक्षुद्वेत मानना 
ठीक नहीं ॥ अब सिद्धान्त सूत्र के ढवारा समावान करते हैँ:--.. 


दृष्टान्तविराधादप्रतिपेव/ ॥ ११ ॥ 


उ०-दृष्टान्त के बिरोध से निषेध नहीं दा सकता ॥ दृश्टान्त के 
विरोध से चक्”ुद्रंत का निषेध नहीं है। सकता, क्‍योंकि जैसे 
शाखायें बृक्ष रूप अबयदी का अवयब हैं, तद॒त एक चल्नु दूसरे 
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चक्षु का अवयव नहीं अथात वे देनों ही अवयब हैं। अ्वयवी 
उनका केाई ओर है । अतः दृष्टान्त में विराध आने से निषेध 
युक्त नहीं। अथवा दृश्यमान अथ के विरेाध के दृष्टान्त विराध 
कहते हैं। मृत मनुष्य के कपाल में नासारिथ का व्यवधान द्वेने 
पर भी दो छिंद्र भिन्न २ रूप से स्पष्ट दीख पड़ते हैं । ये ते 
हृदय का व्यवधान द्वोने से दोनों हाथों के भी कोई एक कहद्द 
सकता है परन्तु यह दृश्यमान अर्थ का साक्षाठिराध है। इसलिये 
यक्षुरेक्य मानना ठोक नहीं ओर जब चश्लु दो सिद्ध हे! गये. तब 
एक देखे हुवे श्रथ की दूसरे के प्रत्यमिज्ञा द्वाना यह सिद्ध करता 
दे कि उस प्रत्यभिज्ञां का कत्तों इन्द्रियों से भिन्न कोई और ही 
पदे।र्थ है और वद्दी चेतन श्रात्मा दे ॥ फिर इसरो की पुष्ट 
करते हैंः-- 


इन्द्रियान्तरविक्ारात्‌ ॥ १२ ॥ 


उ०-( किसी इन्द्रिय से उसके विषय के ग्रहण करने पर ) 
श्रन्य इन्द्रियमें विकार उसन्न द्ेनेसे ( आत्मा देहादि से प्रथक है) । 
किसी अम्ल द्रव्य को चक्षु से देखने अथवा प्राण से उसंका गन्ध 
ग्रहण करमे पर रसना में विकार इसन्न दाता है, अथःत मुद्द में 
धानी भर आता दे । यदि इन्द्रियों के ही चेतन माना जावे तो 
यह बात द्वे! नहीं सकती कि अन्य के देखे को काई अन्य स्मरण 
करे । इस लिये इन्द्रियों से प्रथक केई शआत्मा है | अब इस-र 
शड़ा करते हैं:-- | 

न, स्मृतेः स्मर्तव्यविषयलात्‌ ॥१३॥ 


प्र०-स्मृति के स्मर्तव्यविषयिणी द्वोने से ( प्रथक्‌ आत्म। के मानने 
की आवश्यकता ) नहीं ॥ स्मरणयेग्य विषयों का अनुभव करना 
स्मृति का धर्म है, बह स्मृति स्मत्त व्य बिषयों के याग से उतन्न 
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है।ती है उसी से इन्द्रियान्तर विक्रार उलन्न देते हैं। जिस मनुष्य 
ने एक बार नीबू के रस को चाखा द्वै दूसरी बार उसके स्मरण 
करनेसे उसके मुहमें पानी भर आता है से! यह स्मृति का धम दे 
न कि आत्मा का ॥ अब इसका समाधान करते हैं:-- 


तदात्मगुण सदुभावादप्रतिषेधः ॥ १४ ॥ 


उ०-उस के आत्म गुण होने से ( आत्ला का ) निषेध नहीं 
हा सकता ॥ स्मृति केई द्रव्य नहीं दै. किन्तु बह आत्मा का एक 
गुण है, इस लिये उक्त आक्तोप युक्त नहीं है। जब स्मृति आत्मा 
का गुण है तभी तो अन्य के देखेका अन्य के स्मरण नहीं हे।ता । 
यदि इन्द्रियों को चेतन मानोगे तो अनेक कर्त्ता होने से विषयों 
का प्रतिसन्धान न द्वा सकेगा, जिस से बिषयों को केई व्यवस्था 
न रहेगी अर्थात्‌ कोई देखेगा और केई स्मरण करेगा और यह 
हे! नहीं सकता । यह व्यवस्था तो तभी ठीक रह सकती है जब 
कि अनेक अर्थों का एक द्रष्टा भिन्न भिन्न निमित्तों के योग से 
पृवानुभूत विषयों का स्मरण करता हुवा इन्द्रियान्तर बिकारों के 
उत्पन्न करता है. ऐसा मानो जायगा। क्योंकि अनेक विषयों के 
द्रष्टका द्वी दशनके प्रतिसन्धान से स्मृति का द्वोना सिद्ध है। सकता 
है, अन्यथा बिना आधारके स्मृति किस में रहे ? इसके अतिरिक्त 
“मैं स्मरेण करता हूँ” यह प्रत्यय ( जो बिना किसी भेदके प्रत्येक 
मनुष्य का देता है ) भो स्मृति का आत्म गुण द्वाना सिद्ध करता 
है ॥ पुनः इसी की पुष्टि करते हैं:- 

अपरिसंख्यानाज्च स्मृतित्रिषयस्थ ॥ १४ ॥ 


उ०-स्मृति विषय का परिगणन न करने से भी ( यह शब्द 
उत्पन्न हुई है )॥ स्मृति विषय के विस्तार और तत्व पर ध्यान 
न देकर प्रतिवादी ने यद्द आक्षेप किया दै कि स्मत्तठ्य विषयों के 
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स्मरण करना स्प्रति का काम दै” वास्तव में स्मृतिका विषय बड़ा 
लम्बा ओर गहरा है। “मैंने इस अर्थ को जाना, मुझसे यह अथे 
जाना गया, इस विषय में मुक से जाना गया, इस विषय का मुझ 
के। ज्ञान हुआ !” यह जे। चार प्रकार का परोक्ष ज्ञान द्वै,यही स्म्रति 
का मूल है, इस में सबत्र ज्ञाता, छ्वान शोर ज्ञेय : न तीनों क 
उपलब्धि हे।ती दै। अब प्रत्यक्ष अर्थ में जो स्मृति देती है, उस 
से तीन प्रकार के ज्ञान एक द्वो अथ॑ंमें उत्न्न द्वाते हैं। उदादरेण 
“जिसको मैंने पद्दिलि देखा था, उसी को अब देख रहा हूँ” । इस 
में दशेन, ज्ञान ओर प्रत्यय, ये तीनों संयुक्त हैं। से यह एक अर्थ 
तीन प्रकार के ज्ञानोंसे युक्त हुवा न तो अकत्त क दै और न नाना- 
करते क किन्तु एक कत्त क है; क्‍योंकि एक ही सब विषयों का 
ज्ञाता अपने सम्पूरण ज्ञानोंका प्रतिसंधान करता दे । “इस अर्थ के 
जानू गा, इसके जानता हूँ,इसे आना और अमुक अर्थकी जिश्ञा- 
सा करते हुवे बहुत कालतक न जानकर फिर मैंने जाना,” इत्यादि 
ज्ञानों का निश्चय करता दै। यदि इसके केब्रल संरकॉरों का 
फेलाब मात्र ही माना जाय तौ डे नहीं सकता. क्योंकि प्रथम तौ 
स्नंस्कार उत्पन्न दवाेकर बिलीन है| जाते हैं. इसके अतिरिक्त कोई 
संस्कार ऐसा नहीं है जो तोनों कालके ज्ञान और स्मृतिका अनुभव 
कर सके | बिना अनुभव के ' में और मेरा'' यह ज्ञान और स्मृति 
का प्रतिस्रधान उत्पन्न ही नहीं हे। सकता। इस से अनुमान किया 
ज्ञाता है कि एक सब विषयों का झ्ञातां * आत्मा ? प्रत्येक देद्द में 
अपने ज्ञान और स्प्रति के प्रबन्ध के फेलाटा हे, देहान्तर में उम्र 
की प्राति न द्वेने से उसके ज्ञान ओर स्मृतिका प्रतिसंधान दे नहीं 
सकता ॥ ३॥ 


# न शिलापुत्रबद्धमिग्रादकमानबाघात्‌ ।!४॥ (४६०) 
धर्मी के ग्राहक प्रमाण की बाधा से शिल्ापुत्र के समान 
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जेते 'शिलापुत्र का सिर' इस में शि्ापुत्र और उसके सिर में 
अवयवाउब्रयबीभाव सम्बन्ध के लेकर पष्ठी विभक्ति का व्यपदेश 
है, बेखे 'मेरा शरीर' इस वाक्य में पष्ठी का व्यपदेश नहीं हे। 
सकता । क्‍योंकि शिलापुत्र (पत्थर के बने पुत्र » बच्चे) के धर्मी 
हाने का केई प्रमाण नहीं, परन्तु पुदर के घर्मों देने में अनुमान 
ओर शब्द प्रमाण पाये जाते दँँ। इसेलिये पुरुष और देह के 
वीच को पषष्ठी विभक्ति बेसो नहीं दे संकती, जेसी कि शिलापुत्र 
को पष्ठो देती है ॥७॥ यदि कहे कि पुरुष देदादि से भिन्न ही 
सद्दी, परन्तु उसके कृतकृत्यतां कैसे हवागी ९ वो उत्तर-- 


# अत्यन्तदुःख निवृरपा कृतकृत्यता ॥ ५ ॥ (४६१) 


दुखों को अत्यन्त निवृत्ति से कतकृत्यता (मोत्न) है ॥५॥॥ 
यदि कद्दे! कि क्या दुखों की निवृत्ति से ही मोक्ष हे। जायगा, 
सुखों की प्राप्ति न हैगी ? तो उत्तर -- 


# यथा दुखात कलेशः पुरुपस्य, न 
तथा सुखादभिलाष: ॥ ६ ॥ ( ४६२ ) 


पुरुष का जेसा दुःख से क्लेश द्वाता है, वैसा सुख से 
अभिलाष नहीं द्वाता । यद्यपि पुरुष दुःख स बचना ओर सुख के 
पाना चाहता दै तौ भी दुःख से अचने को जिननी ओर जसी 
उत्कट कामता पुरुत के हे।ती दे बेसो प्रकल उत्कट वा तीक्र 
कामना सुखों की नहीं द्वेती। सुख शब्द से यहां इन्द्रिवों के 
काम्य भोगों का प्रदण दे । क्योंकि विवेकी पुरुष इन्द्रियों के सुख 
की क्षणभडगुरता, असारता ओर अन्त में दुःख रायिता को संममः 
लेता दै, इस लिये इस के उन ( सुखों ) का अभिलाष बेसा तीज्र 
नहीं हता, जेसा कि दुःखों का कलेश समझ पड़ता है ॥ ६ ॥ 
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यदि कट्ठो कि विवेकी पुरुष जब सुख के सुख नही सममता तो 
विबेक द्वी क्या हुवा ? तो-- उत्तर- 
# कुत्राउपि केउपि सुखोति ॥ ७॥ ( ४६३) 
कहीं केई दी सुखी द्वोगा॥ 
प्रथम तो विषेकी यह देखता है कि कहीं दही कोई द्वी सुखी 
हे|गा, नहीं तो बराबर यही देखा जाता है कि किसी के कोई 
दुशख है, किसी के कोई । सुखी तो कोई बिरक्ञा द्वी कहीं होगा 
॥ ७॥ इसके अतिरिक्त--- 
# तदापि दुःलशबलमिति दु;खपत्षे 
निन्चिपन्ते विवेषकाः ॥ < | ( ४६४ ) 
वद्द भी दुःख से सना ( युक्त ) है, इस लिये विवेकीजन इस 
के भी दुःखपत्त में फेंकते हैं ॥ 
जा कुछ किसी को थोड़ा बहुत कह्टीं २ सुख है, बह भी निरा 
सुख नहीं, किन्तु दुःखमिश्रित है, इस कारण बिवेकी छेतग बस 
सुख को भी दुःख में दी गिनते हैं ॥ ८ ॥ 
यागदर्शन पाद २ सूत्र १५ में भी इसी विषय को पुष्ट किया 
गया दैे। पाठकों फे बिनादाथ यहां उद्घृत करते हैँ । यथा-- 


“प्रिणामतापसंस्का रदु्खेगु णशचिविरेधांच 
दुःखमेब सब विवेकिनः ॥ १५ ॥ ( ६६ )” 


विवेकी के तो परिणाम दुःख ताप दुःख ओर स'स्कार दुद्धसे 
तथा गुणवबृत्तियों के ( परस्पर ) विराध से सब दुःख ही है।। 

बविवेकी जो सुख ओर दुःखको विचाररदृष्टि से देखता है, डस 
को दुःख तो दुःख हैं दी, पर जो धन्य अविवेकियों को सुख 
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जान पड़ते हूँ, वे भी उसको दुःख ही जात पड़ ते हैं। जेसे मकड़ी 
का नर्म*केःमल जाला छूने में हाथ को कैसा सुखस्पशे मुलायम 
अच्छा जान पड़ता दे, प वह्दी कोमल जाला आंख में गिर जावे 
तो आंख को खरदरा दुःखदायक ओर दुःखप्र्श जान पड़ता दै। 
नित्य सूले चने चबाने वाले के। कभो दाल रेटी मिल जावे तौ 
बड़ी स्वाद जान पड़ती है, चाहे कितनी हो मोटी हे।, परन्तु निल्‍य 
बारीक रोटी ( फुलके ) खाने वालेके हलक़ में वे भी प्रायः चुभते 
हैं। बसे ही योगी, जे श्रन्य साधारणों से श्रत्यन्त सुकुमार 
( नाजुक ) दे! जाता है, वे भोग जो अन्य गंवारों के सुख जान 
पड़ते हैँ, उस सुकुमार येगी के। दुःख दही जान पड़ते हैं। यतः 
उन सुखों में भी एक तो परिणाम दुःख दै । क्‍्येंकि जितने पदार्थ 
संसार में सुखदायक हैं, सब परिणामी हैं, जे वर्समान च्ण से 
अगले क्षण में वेसे न रद्दे गे। कल्पना कीजिये कि हमके निर्मत्न 
वस्त्र पहरने में सुख द्वोता दै, परन्तु बस्त्र हर एक क्षण में कुछ 
मेला द्वा जाता है क्योंकि वस्त्र को निमेलता पंरिणामिनी (बदलने 
वाली ) हे । किसी एक सुरूपा युवती स्त्रीके दर्शन रपशैन में सुख 
जान पड़ता है, परन्तु वृद्धा के में नहीं। पर युवाइवस्थ। भी परि- 
णामिनी है, जो क्षण २ में बुढ़ापे से बदलती डै, बुढ़ापा दुःख है 
तो इस बुढ़ापे के परिणाम के। जांनने बाला कब युवावस्था में 
सुख मानेगा ? यही अन्य सब पुण्याजित सुख भोगों की दुर्दशा 
डै, इस लिये विवेकी पुरुष इसे दुःख द्वी सममता है ।॥ 

दूसरा ताप दुःख-जो प्रत्येक सांसारिक सुख में मिला रहता 
है; क्योंकि सुख भोगते समय मनुष्य चाद्दता है कि यह्‌ मेंरा सुख 
कभी भी विच्छिन्न ( अलग ) न दे। ऐसा सोच कर उस सुख के 
बाघक साधनों से ढेष करता दे द्वेष से चित्त फे सन्‍्ताप द्वेता है, 
सन्ताप स्वय॑ दुःख रूप है। इस लिये ताप दु.ख के लगे रहने से 
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भों विवेकी के! सब दुःख द्वी जान पढ़ता दै ॥ 

तीसरा संस्कार दुःख- क्‍योंकि सुख भोगने से सुखका संस्कार 
रहता दे संभ्कार से उसकी याद, याद से उसमें राग ( फंसना )« 
राग से मन वचन देह की प्रवृत्ति, उस से फर्माशय और उस से 
दुःख का अनुभव. उस से फिर संस्कार फिर याद, फिर राग, 
फिर प्रवृत्ति, फिर कर्माशय और फिर दुःख । इस प्रकार संस्कार 
यक्र के लौट पौट से बिवेकी के सब दुःख ही प्रतीत द्वाता है ॥ 

इन परिणाम, ताप और संस्कार दुःखेां के श्रतिरिक्त, गुणों 
की वृत्तियों के परस्पर विरेध से भी विधेकी के सब दुःख ही 
भान होता दै। क्‍यों कि सत्व, रज, तम्र, तीनों गुण एक दूसरे 
कुछ विरोध द्वी रखते हैं, ओर सत्व घा श्ज वा तम, इन में से 
किसी एक की ,प्रवल्ञता से जब सुख जान पढ़ता है, तब भी अन्य 
विरोधी गुणों की बृत्तियें अपना दवाव डालती रहती हैं तो इस 
युद्ध ( कशमकश ) में घुख कहद्दां ? सत्व गुण शान्ति फैलाता दै, 
तो राजस संग्राम अपनी घटा उठाते हैं शीर तामस, मूढ़ता अपना 
बल एमड़ाता है। माना कि गुणों में से किसीके यत्नपुवेक निरबल 
किया जा सके; परन्तु तीनों में से किसी एक का भी जब तक 
संसार है, सवथधा नाश सम्भव नहीं ञमतएवं सब संसार चाहे 
किसी के कितना ही सुखमय जान पड़े, पर विवेकरी को निरा 
दुःखमय अनुभूत द्वाता है। इस लिये क्लेशमूलक कर्माशय के 
त्यागना दृष्ट है ॥ 

तथा न्यायदर्शन अध्याय १ आन्द्विक १ सूत्र २१ में दुःख का 
लक्षण “बांधनालक्षण दुःखम्‌" करके ध्यध्याय ४ आन्हिक १ सूत्र 
५५ में कद्दा है कि जन्म धारण करना ही दुःख है। यथो- 

'विविधवाधनायेगादुदुःखमेव जन्मोत्पक्ति/१ & नेक प्रकार 
की बाधनाओं के येग से जन्मेत्पत्ति दुःख द्वी है | चाहे संसार में 
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जन्म लेकरे कितने ही प्रकार के सुख भी देग्व जाते हैं परन्तु थे 
सुख दुःख से रहित नहीं, किन्तु अनेक बाधाओं से युर हैं,अतः 
एब्र विवेकी को दृष्टि में सब दुःख द्वी हें ॥ इसी प्रकार गीता में 
कहा है। यथा -- 
/ ये हि संस्वशंजा भोगा दृःबयोदय एवं ते । 
आश्वन्तवन्तः कौन्तेय ! न तेप रफने वुधः/!!५।२२॥ 
है अजु न ! जे बिपयों के सर्श से उलन्न भोग ( छुख ) हें, 
वे आदि अन्त वाले ओर दुःख मूल ही ढूं ' इस कारण विवेकी 
उन में नहीं रमता ॥ ८॥ 
(९ 5. सा. 
# सुखलाभाज्मोवाद<पुरुप:थलपिति चेन्न, 
द्वू विध्यात्‌ । & ॥ ( ४७६५ ) 
यदि ( कटद्ठा कि ) सुखलाभके अभाव से (मु्तिमें) पुरुषा थंता 
नदीं सा नहीं, क्‍योंकि (सुख ) दे प्रकार का है॥_., 
यदि कह्टा कि पूवेसूआनुसार सब सुख भी दुःख दी हें तो 
कहना पड़ेगा कि मुक्ति भें भी सुख नहीं. यद्दि मुक्ति में सुख मानें 
. और सुख समस्त ही दुःख रूप हुवे ती विवेक्री की दृष्ट्र में सुरक्ति 
में भी दुःख हुवा ओर यदि कद्ठा कि फेब्रल दुःख निवृत्ति ही 
मुक्ति में द्वेती है, के।ई घुख नहीं द्वाता, तो मुक्ति का 'पुरुपाथ ता” 
न रद्देगी क्‍यों कि पुरुष के डस में केाई लाभ तो हुवा हो नहीं । 
उत्तर-सुख दे। प्रकार के हें। (-सांसारिक विषयभोगों के सुख । 
२-अक्षानन्द का सुख । इन दोने में से इन्द्रियोप भोग्य सांसारिक 
सुख ती चस्तुगत्या दुःख रूप ही हैं, परन्तु ब्र्मानन्द का सुख 
इन्द्रियोपभोग्य नहीं, दुःख मिश्रित नहीं, बह केवल आनन्द है, 
अतएब उसको अपुरुषार्थ नहीं कद्द सकते । सो5श्नुते सर्वान्कामान्‌ 
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सह त्रह्मणा विपश्चिता “-तेत्तिरीयेपनिषद्‌ ब्र० व० अनु० १ तथा 
आनन्द त्रद्यणों विद्वान” अनु० ४ इत्यादि प्रमाणों से मुक्ति में 
ब्रद्मानन्द का पाना सिद्ध है, न कि केवल दुःख निवृत्ति ही मुक्ति 
डै। यदि कह्दो कि तब सांख्याचाये ने “'जत्रिविधदुःखात्यन्तनि०” 
सूत्र १ में केबल दुःख निवुश्ति का नाम मोक्ष वा परमपुरुषार्थ क्यों 
रकक्‍खा और न्यायाचाये गौतम जी ने “'तद्त्यन्तविमोक्षों एपत्रगेः” 
१।१।२२ में दुःख को अत्यन्त निवृत्ति का नाम सोझ वा अप- 
ज्र्ग क्यों कहा ? इसका उत्तर यद्द है हि दुःखों के निवारणाथ ही 
परमपुरुषाथ कत्तेव्य दे । त्रद्यानन्द को प्राप्ति के लिये कोई पुरुषाथ 
करनो नहीं पड़ता, बद तो आप दी आप मिलता है । जेसे श्वास 
के साथ अपने आप द्वी वायु प्राप्त देता दे । जिस प्रकार अन्नक्के। 
चबाते, जल है। निगलते हैं. यत्न करते हैं. इस प्रकार त्रश्मोननन्‍्ब्‌ 
के लाभाथ यत्न नहीं करना पड़ता, किन्तु जहां त्रिविध दुःख 
अत्यन्त निवृत्त हुवे, तत्काल त्रक्षानन्द अयत्नलब्ध द्वाने लगता है ! 
इस कारण मोक्षके रुक्षणमें इस की विवज्ञा नहीं थी ॥६।| शझह्वा- 
# निगु णत्वमात्मनो5सब्चत्वादिश्रुतेः ॥१०॥ (४६६) 
असज्भत्वादि श ति से आत्मा का (तो ) निगु णरव है १ 
“असंगेहययं पुरुषः” वृद्ददारण्यक अ० ५ ब्रा० ३-१५ इत्यादि 
श्रुतियों से आत्मा वा पुरुष असज्ञ सिद्ध है। अमपन्ञ में कोई गुझ 
नहीं द्वाता, निगु ण में दुःख स्वतः नहीं, फिर दुभ्ख निवृत्ति का 
यत्न व्यथ क्‍यों नहीं है? ॥ १०॥ उत्तर- 


# परधमेत्वे5पि तत्सिद्विरविवेकात्‌ ॥ ११ ॥ (४६७) 


परधम द्वोने पर भी अविवेक से उस (दुःख) की सिद्धि है॥ 
ययपि सुख दुःखादि पगाये ( बुद्धि के ) धमे हैं, पुरुष के 
नहीं, पुरुष असक्ल निगु ण॒ दे, तथापि अविवेक ( प्रकृति पुरुष में 
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विवेका5भाव ) से पुरुष में सुख दुःख झादि श्रारेपित द्वा जाते 
हैं, उन्हीं की निधुत्ति जा विवेक से हाती है उस का यत्न करना 
पुरुषार्थ है ॥| इस विषय में अनेक वाक्य ऐसे भी पाये जाते हैं, 
जा आत्मा फे गुणों का कथने करते हैं। यथा-१-दया सब भूतेषु 
क्ान्तिरनसूयाह्युचिरनायासे माइ्नल्यम कापंण्यमस्पृहाचेत्य 5श वात्म - 
गुणा।” गीवा १। १ पर शझ्जूरानन्द । इसमें दय।, क्षमा, अनसुया, 
शोच, अनायास, भमाइल्य, अकार्पण्य, भ्रस्पृष्टा ये ८ आत्मा के 
गुण कट्टे हैं ॥ 
२-“बहुश्रत तपस्त्यागः श्रद्धा यज्ञक्रिया उमा । 
भावशद्विदेया सत्यं संयमश्चात्मसंपदः ”” ॥। 


मद्दामारत शान्ति पं अध्याय १५० । इस में भी बहुश्र॒तत्व, 
तप. त्याग श्रद्धा, यज्ञ करना, कछ्वामा. भावशुद्धि, दया, सत्य ओर 
संयम के आत्मा को संपदा फहा है ॥ तथा-- 


३-'प्राणाउपाननिमेपोन्मेष जीवन मनो गती रिद्रिया न्तर 
विकार; मुखदुःखेच्छाद पप्रयत्नाश्चात्मनो लिड्रानि” ॥ 


चैशेषिक ३। २ । ४ 
इस में भी प्राण अपान इत्यादि भ्रात्मा के बिन्ह बताये गये 
हैं॥ और- 


६ ४-“इच्छाद प्रयत्न सुखदुःखज्ञानान्वात्मनो 
लिड्डम्‌ ॥ न्‍्यायदू० १।१ | ६० 
इसमें भी श्च्छा हेषादि आत्माके चिम्द्र वणित हैं ॥ अथ च- 
५-हुस्पेच्छा इू पनिमिचत्वादा रम्मनिषृत्या;) न्याय ३।२।३६ 
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तथा-- 
६-“स्परण त्वात्मनो ज्ञस्वाभाव्यात” ॥३।१!४३॥ 


इन सूत्रों में भी इच्छा, द्वप, स्मरण का आत्माके धर्म कहा है ।॥। 
उत्तर-जहां २ आत्मा के गुण स्वभाव चिन्ह आदि कहे हैं वे 
ज्ञान वा चतन्यको छोड़कर अन्य सब गुण अन्तःकरणा ५ वच्जिज़ 
श्रात्मा के हैं, केबल के नहीं | प्राण, अपान, मनेागति इन्द्रियान्तर 
बिकार, तप, त्याग, यज्ञक्रिया, निमेष, उन्मेप इत्यादि धर्म तो 
प्रत्यक्ष दी सब जानते हैं कि मन इन्द्रियां ओर देह के साथ से 
हूं, शेष सत्य क्षमा दया आदि भी प्रकृति के सम्बन्ध से हैं. केवल 
धआत्मा के नहीं । जब कि प्रकृति के बिना केबल्न पुरुष (परमात्मा) 
में भी जगठत्पादनादि नहीं घट सकते, तब बेचारे जीब में प्राऊरत 
मन आ।दिके बिना उक्त _[ण वा चिन्ह कहां रह सकते हैं ? प्रथि- 
व्यादि के गन्धांदि गुणों को छोड़कर आत्मा की चेतन मात्र सत्ता 
में उक्तगुण सम्भव नहीं। इसी कारण श्रत्यादि आत्माके नेगुण्य 
के प्रकट करती हैं तथा असड़ता प्रतिपादन करती हैं | इस प्रकार 
इन सूत्रों में यह ऋहा गया हे कि स्वरूप से दी आत्मा के निगु श 
हेनने ओर असद्ज द्वाने से सुख दु:ख का लेप अपने आप ही नहीं 
थापि उनकी निवृत्ति का उपाय ( विवेक ) आवश्यक दै ॥११॥ 
यदि कट्दो कि पुरुष में अविवेक कहां से, कब से और क्‍यों 
श्राया ? ती उत्तर -- ु ह 
अनादिरविवेको 5न्यथा दोपद्वगप्रसक्त: ॥१२॥ (४३८) 
अविवेक अनादि डे, नहीं ते दोष आधे गे॥ 
यदि विवेक को अनादि न माना जावे तो देष आवे'गे । १- 
यह कि अविवेक की उत्तत्ति मानें तो अविवेकेत्यक्ति का कारण 
अन्य कुछ, उसका अन्य कुंड, इस प्रकार अनपस्था देंप हेगा । 
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२-यद कि यदि अकारण हो श्रत्रिवेक द्वे। जाता द्वा तौ मुक्त पुरुष 
का भो अकस्मात्‌ अविवेक है| कर बन्ध देप आवेगा । अकस्मात्‌ 
यही ठीक है कि अविवेक जीव की शल्पक्षता से उस में अना(द 
८दं।। १५५२॥। 

% ने नित्य स्थादात्मवर5न्यथा5नुच्छित्ति।॥।१३।(४६६। 

( श्रनादि भी अविवेक ) नित्य नहीं है, अन्यथा आत्मा के 
समोन उस का उच्छेद ( नाश ) न देगा ॥ 

अजिवेक अनादि दे सही, परन्तु नित्य नहीं दे । यदि आत्मा 
की नित्यता के समान अविवेक भी नित्य ( अविनाशा ) हाता तो 
जंसे नित्य आत्मा का नाश नहीं, इसी प्रकार नित्य अविवेक का 
नाश न द्वाता । अविवेकका नाश नेता तो मुक्ति नहीं द्वेसकतो । 
मुक्ति द्वातों है, अविवेक का नाश री द्वोता दे, अतः उसके नित्य 
नहीं कह सकते ॥ १३ ॥ 

यदि कहा कि इस अविवेक के नाश का कारंणु क्‍या है? 
ती उक्त 
# प्रतिनियतकारणनाश्यतम॒स्य ध्वोन्तवत्‌ !!१४!(४७०) 

इस | अविवेक ) नाश का प्रति नियत कारण ( विव्रेक ) है, 
जबे अन्यकार ( के नाश का कारण प्रकाश ) ॥ 

#बिबेक के नाश का नियत कारण उस छा प्रतिद्वन्ती विवेक 
है जिस प्रकार अन्यकार के नाश का प्रतिहन्द्दो कारण प्रकाश 
है ॥ '७॥ 

$ अन्रा5पि प्रतिनियमो न्वयव्यतिरेकात्‌ ॥ १५॥ (४७१) 
इस में भी अन्वयव्यतिरेक से प्रतिनियम है ॥ 

जिस प्रकार अन्द्रयव्यतिरेक (एक 'में दूसरे के न समाने ) 
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से अन्धकार के साथ प्रकाशका प्रतिनियम ( विरोध का नियम ) 
है, इसी श्रकार अविवेक के साथ विधेकका विरे।ध नियम है ।१५। 
# प्रकारांन्तराउसंभवादविवेक एवं बन्‍्धछ; ॥१६॥ (४७२) 
अन्य प्रकारे सम्भव न हेनेसे अविवेक द्वी बन्ध है ॥ १६॥ 
# न युक्तस्य पुनधन्धयोगो5्प्यनाइसिश्रुतेः ॥१७(४७३) 


मुक्तका फिर बन्धका योग नहीं, क्थेंकि अनावृत्ति सुनते हैं ॥ 

अनाधवृत्ति का अथ सापेक्ष दै । जिस प्रकार अन्य जीव जन्म 
मरण को प्राप्त हैँ, इसी प्रकार शीघ्र मुक्त पुरुष षन्ध को प्राप्त 
महीं द्वाता । इस पर विशेष बिचार यह दे । पूष पक्त-- 


भियते हृदयग्रन्थिश्छिवन्ते सवेसंशया; । क्षीयन्ते चास्प 
कर्मांणशि तस्मिन्द्ट परावरे १।मझ्ुण्ड ०।यदापश्८:पश्यतेरुक्म 
परणेकर्तारमीशंपुरुष॑त्रक्ष पोनिम। तदाविद्वानपुणयपापेविधूय 
निरजनः प्र साम्यप्लुपति ।२।तरति शोक दरति पाप्मान 
गुह्दग्रन्थिस्ये। विश्युक्ती3 मतो भवति घुणड ०।३॥एप आंत्मा- 
«पद्वतपाप्मा विजरेतिमृत्युविशोको 5विजिधत्से5पिपास; 
सत्यक्रा मःधत्यसंकन्प;।|४।नजरानमत्युनेशोकी नसुऋतंन 
दुष्क्ृत सर्वेपाप्माने।ओतो निवर्तन्ते।।छां०॥अपदतपाप्मामय 
रूपम।बृहदारण्यके।५!ज्ञात्वा देव मुच्यते सर्वपाशे)॥६।॥ 
न्ञांत्वा देद सवपाशापद्दानि: ।श्वेताश्वतरे ॥ ७ ॥ 
परमात्मा के साकछ्षात्‌ देने पर हृदय की प्रन्थि भिन्न, सवे 
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संशय छिन्न ओर कमे क्षीण दवा जाते हैं | १॥ जब जो पुरुष 
ड्योतिःर्व रूप, जगत्कर्ता, स्वंव्यापक, सर्वेश्वर, जगम्जिमित्तिकारण 
ब्रह्म के साज्ात करता है तब वह विद्वान पुरुष अविद्या रहित: 
पुण्य पापों से छूट कर अत्यन्त समता को प्राप्त दवा जाता है ॥२॥ 
श्रमृत पुरुष शोक और पाप तथा हृदय की प्न्थियों से छूट जावा' 
दे ॥ ३ यह ॥मत्तात्मा पाप, बुढ़ापा, सत्यु, शोक, भूख, प्यास से 
रहित हा जाता दै और सत्यकाम, स्त्यसंकल्प है। जाता है ॥ ४ ॥ 
मुक्तात्मा के न बुढ़ापा, न झुत्यु, न शोक, न पुण्य, ताप द्वाते हैं । 
सब पाप उस से प्रथक हे जाते हैं, वह पाप रहित अ्रभय स्वरूप 
को प्राप्त दे जाता है ॥ ५ ॥ परमात्मा को जान कर सब बन्धनों 
से छूट जाता है ॥ ६॥ परमात्मा को जान कर सम्पूर्ण बन्धन 
दूर द्वा जाते हैं ॥ ७ ॥ फिर वन्ध क्‍यों ? 

उत्तर-प्रथम तो इन प्रमाणों में २, २, ३, ४. ५, केवल इन 


संख्याधरों में दो पापों या पाप पुण्य दानों से प्रथक होना लिखा 
है । शेष दे प्रमाणों में पाप पुण्यों से प्रथक दाने का वर्णन मी 
नद्दो डे, दूसरी बात यह है कि पाप पुण्य ,से प्रथक द्वाने का 
तात्पय यहीदे कि मुख्ात्ञोंका मे्त | वस्था पर्येन्त पाप पुरय अपनएः 
फल नहीं कर सकते । तीसरी वात यह दै कि पाप पुण्यों की 
* क्ीशतवा का अथे पाप पुर पों का 'अभाव! नहीं ढै। यदि लॉग 
क्ञीण ओर अभाव का एक ही अर्थ मानते हैं तौ क्या जब एक 
पुरुष को कहा जाता दै कि उस का धातु “ज्षीण* है तब क्या 
यद समझा जाता है कि उज्ञका धातु “नहीं” है ९ किन्तु यही 
सममा जाता दे कि उपका धातु “निव्रल्' है। इसी प्रहार 
मुक्तात्माओं के कमे भी “क्षीण” अथात्‌ ज्ञान भीर डपासना की 
इट्रोज्षा से “निब्ेल दा जाते हैं | परन्तु जब जीवात्मा की सान्‍्त 
उपासना ओर सान्त ज्ञान का फल मेक्ष अपनी अवधि के पहुंच 
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'जावा दे और समाप्त हाजाता है तब वे ही कर्म जे' कि पू् ज्ञान 
आर उतासना के बन से दूर हट गये थे मोकज्ञावधि समाप्त देने 
पर जन्म का द्वेतु देसऊते दें । ओर कर्मा के “नाश” का तालय 
भी “अभाव” नहीं दे क्योंकि नाश शब्द “णश अदशने» धातु से 
बनादि, इसलिये “नाशका» अर्थ "तिरोमात्रमात्र० है | आर पुण्य 
पापों से दर द्वाजाने का वालय भी पुण्य पापों झा 'अभाव नहीं 
दहै किन्तु इतना ही तालये दे कि पुण्य पापों का प्रभाव मुक्तात्मा पर 
नहीं होता । पुण्य पापों स छझूटने का भी तालये पुण्य पापों का 
“अभाव नहीं दे जेसे कि काराग्रर से छुटने का तातये कारागार 
का अभाव नहीं है ॥ 

प्र०-वेदान्तविज्ञानवुनिश्चिताथा संन्याशयेगाद्वतयः 


शद्धसच्ता। । ते ब्रह्मतेकिय परान्तकाले प्रगम॒वा; पस्मु- 
च्यन्ति सर्वे ॥१गता।ऋणजा: प्रचदशग्रतिष्ठा देवाश्च सर्व 
प्रतिदेवतासु। कम सिविज्ञानमथश्व आत्मा पर «व्यये सवे 
. एके मव॒न्ति ॥ २॥ यथानद्वःस्पन्दमा ना; समुद्र5त गच्छुन्ति 
नामझूपे विद्याय | तथा विद्वान्रामरू पा द्िस्मुक्तः परात्पर 
पुरुपम्ुु पैति दिव्यम ॥३॥ झु्ड० 

अथ-( वेदान्त० ) वेदान्त के विज्ञान से जिन्होंने तत्वाथ 
जान लिया ऐसे ( शुद्धसत्वा:) २जे|गुण और तमोगुण से वर्जित 
( यतयः ) यती लोग ( संन्यासयेगात ) सन्‍्यास के येगबल से 
( परामृताः ) मोज्ञ का प्राप्त हुवे ( ब्रद्मज्नोकेषु ) ब्रह्मलेकों अथात्‌ 
मुक्तावस्थाओं में [ निवास करते हें ] (ते सबे ) और बे सब 
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मुक्तात्मा ( परान्तकाले ) ब्रह्म महाकल्प पर ( परिमुज्यन्ति ) बर्ज 
दिये जाते हैं। पाणिनि के ८। १। ५। सृत्र ( परेबेजने ) पर- 
# परेवजने वा वचनम्‌ # 
यह वा क किया दै | सृत्र ओर वातिक देसों से ““परि 
हपसगे का 'बजन' अथे स्पष्ट पाया जाता दे और वात्तिक कार 
ने दिवंचन का भी विकल्‍य कर दिया द्वै इस लिये यह शद्ढजा भी 
जाती रही कि “बजन” अथ में यदां 'परि” शब्द के हिवचनम 
क्यों नहीं हुवा ॥१॥ ( गताःकलाः ) मुक्ति के प्राप्त हाने वालों 
की प्रांणभ्रद्धांदि १४ कलायें और इन्द्रियां सब अश्रपनी ५ अ्रधिष्ठातृ 
देवताओं में लीन दे! जाती हैं, अर्थात्‌ काये शरीर का कारण में 
लय दहे।जाता है । और ( करम्मांरि ) क्षीणहवे कम ( एक्लीमवन्ति) 
इकट्र दवा जाते हैँ अर्थात्‌ उपासना और ज्ञान से दब कर 
मोक्षावस्थापय्न्त फलोन्मुख तो नहीं है! द्वेसकरते, किन्त इकट्र 
रहते हैं अथात परमात्मा के यहां ( डिपाजिट 5 अझत्ःनत ) 
धराहर-निक्ष प में रहते हूं, जिसके अनुसार मोक्षावधि समाप्त 
है।ने पर फिर जन्म द्वेवेगा। ( विज्ञामयश्च आत्मा ) ओर मन भी 
(परे अव्यये) अविनाशी परम कारण में लीन हे।जाता दे । (सर्वे) 
इस प्रकार सब कारण में लीन होजाते हैं ॥०॥ (यथा नद्यः ) 
जिस प्रकार नदियां चलती २ अपने २ भिन्न २ गड़ादि नामों श्रोर 
श्बत कृष्णादि रूपों का छोड़ कर समुद्र में ( अस्तं गच्छन्ति ) 
छिप जाती हैं । इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष देवदत्तादि नाम ओर 
कृष्णा दि रूप से छटकर ( परात्परम्‌ ) पर ७ प्रकृति से भी पर 
( दिव्यं पुरुषम ) दिव्य परमात्मा के ( 5०८ति ) समीप चला 
जाता द्वै ॥३॥ 


केई २ लोग ऐसा श्रम करते दें कि जसे नदी समुद्र में मिल 
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कर समुद्र दा जाती है तद्बत्‌ जीवात्मा भी ब्रह्म में मिलकर ब्रक्ष है। 
जावा द्वै । परन्तु दृश्ान्त का एक देश दी अ्रददृण करना चाहिये 
अथीत जेसे नदियों के नाम ओर रूप समुद्र में मिलने पर भिन्न 
नदी रहते, वेसे ही जीवात्माओं के भी देह के साथ से जा नाम 
ओर रूप पूव थे, वे मु|क्तमें नद्ीं रहते । इस दृष्टान्‍्तके सबदेशीय 
मानना असद्भत है। क्योंकि यदि सबदेशोय दृष्टान्त माने तो 
जेसे समुद्र एकदेशीय दे ओर सवव्यापक नहीं है, ऐसे दी 
परमात्मा के भी एकदेशीय मानना पड़े । तथा जेसे समुद्र से 
नदिये' मिलने से पहिले भिन्न देश में थीं ऐसे द्वी जीवास्माश्रों 
के भी मुक्ति से पहले त्रद्दा की व्यापकता से बाहर मानना पढ़े 

जा कि सवथा असड्गत दे ॥१॥॥ 


# अपुरुषाथत्वमन्यथा ॥१८)॥ ( ४७४) 
नहीं ते पुरुषाथत्व न रहेगा ॥ 
यदि मुक्त पुरुष का भी इतर साधारण जीवों के समान शीघ्र 
पुनजन्म है। जावे तो मुक्ति का नाम पुरुषाथ हौ कया रहे ॥ १८ ॥ 
किन्तु-- 
# अविशेषा पत्तिर्मयो। । १६ ॥ ( ४७५ ) 
देने ( बद्ध ओर मुक्त में ) श्रविशेष ञ्रापप्ति हेगी ॥ 
अथोत मुक्त ओर बद्धमें कोई विशेष (भेद) न रहेगा ॥१५॥ 
& मुक्तिरन्तरायध्वस्तेन परः ॥२-॥ (४७६ 
अ्रन्तरायनाश से भिन्न मुक्ति नहीं हे ॥। 
श्रन्तराय विध्न बाधा दुःख इत्यादि पदवाच्य क्लेशों के नाश 
के ही मुक्ति कहते हैं, इस से पर ( अन्य ) केई मुक्ति पदार्थ 
नहीं दे | २० ॥ 
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# तत्रावप्यत्रिराध: ॥ २१ ॥ ( ४७७ ) 


उस ( दुःख नाश का मुक्ति ) मानने में भी विराध नहीं |॥ 

प्रथम सूत्र में त्रिविध दुःखों को अत्यन्त निवृत्ति को परम 
पुरुषार्थ कद आये हैं उस में ओर यहां के कथन में कोई विरोध 
नहीं दै । किन्तु उसी बातको प्रसज्भवश दृढ़ करते हुवे अन्य शब्दों 
में कद्दा गया है ॥ २१॥ 

प्रश्ननन्‍्यदि अविबेक के नष्ट होते ही मुक्ति दा तो श्रवणमात्र 
से सब द्वी मुक्त द्वो जावें ! उत्तर-- 


# अधिकारित्र विध्यान्न नियमः ॥२२॥ (४७८) 
तीन प्रकार के अधिकारी हान से नियम नहीं ॥ 
उत्तम मध्यम अधम भेद स्ने 3 प्रकार के अधिकारो होते हैं. 


उन में से उत्तम अधिकारी तो अबणमात्र से अविवेक के दूर कर 
के मुक्त दवा सऊते हैं, सब नहीं | २२॥ 
# दाहयर्थिप्नत्तरपाम्‌ ॥ २३ ॥ ( ४७६ ) 
टढ़ता के लिये श्रगलें की ( आवश्यकता है )॥ 
जा उत्तम अधिकारो हैं उनको भी श्रवशमात्रसे उत्पन्न बिवेक 
ज्ञान की दृढ़ता के लिये श्रवण से अगले मनन निदिध्यासनादिकों 
की दीघंकाल त# निरन्तर सत्कार पूदेक नियम स्ने अनुष्ठान करने 
की श्रावश्यकता द्वैे ॥ २३॥ 
# स्थिरसखमासनमिति न नियम; ॥२४॥| (४८०) 


हद नियम नहीं द्वे कि स्थिरसुख नामक ही एक आसन है ॥। 
किन्तु अनेक प्रकार के यथेष्ट ऑसन लगा कर ध्यानादि कर 
खकते हैं | २४ || 


# ध्यान निर्भिषयं मन; ॥ २५॥ ( ४८१ ) 
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मन के ( अन्य ) विषयों से रहित करना ध्यान कहाता है।। 

जब कि शआआत्मा के अतिरिक्त मन को केाई अन्य विषय न 
रहे उसको ध्यान वा येग वा समाधि कुछ कटद्दिये सब एकबात दे ॥। 

यद्यपि ३। ३० । ( २४१ ) में पहले कह आये दें, कि 'रागोप- 
दृतिध्योनम” राग के नाश को ध्यान कहते हैं, तथापि यहां प्रसद्ढ 
वश उसी बात को अन्य शब्दों में “ध्यानं निल्िपयं मनः हारा 
कहद्दा गया दै॥| यद्दी बिषय न्यायद्शेन अध्याय ४ आन्हिक २ में 
बर्णित है । यथा-- 

समाधिविशेष;भ्यासात्‌ ॥ ३८ ॥ 

समाधि विशेष के अभ्यास से ( तत्वज्ञान उत्यज्र द्वोता है ) ॥ 
इन्द्रियों के अर्थों से हटाये हुवे मनको धारक भ्रयत्नके द्वारा आत्मा 
में लगाने का नाम समाधि दै, उस समाधिके अभ्यासखे तत्वत्रुद्धि 
उत्पन्न हैती दे, जिस से चत्त के मल विक्षेप ओर आवरण दूर 
है| कर आ्रोत्मतत्व का यथाथे ज्ञान द्वाता देै। आगे के दो सूत्रों में 
पूथपक्ष लेकर शह्का की गई दै कि-- 


नाथविशेषप्राबल्यात्‌ ॥ ३६ ॥ 
क्षुधादिभिः प्रवर्चनाच्च । ४० ॥ 


प्र--अर्थ विशेषों की प्रबलता से तथा भूख आइि की प्रवृश्ि 
से ( समाधि ) नहीं हे सकती ॥ इन्द्रियों के अथे ऐसे प्रबल हैं 
कि जा उन के ग्रहण करेना नहीं चाहता दे बह भी उन से बच 
नहीं सकता । यदि किसी प्रकार केई क्कत्रिम दृश्यों से अपने मन 
को हटा भी लेवे ( यद्यपि यह भी दुष्कर हे ) तथापि स्वाभात्रिक 
दृश्यों से ती बह किसी प्रकार नहीं बच सकता ! भूख प्यास, 
शीत, आतप ओर रेगादि द्वी उसके मन के। चलायमान करने 
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के लिये प्योप्त हैं।इस दशा में समाधि की सिद्धि क्रिस प्रकार 
डे। सकतो है ? आगे इसका समाधान किया है-- 
पूर्वक तफ तानुबन्धात्तदुत्पत्ति। ॥ ७१ ॥ 
उ०-पूव कृत फल के लगाव से उस ( समाधि ) की उत्पत्ति 
डोती हे ॥ समाधि की सिद्धि कुञ्ञ एक ही जन्म के अभ्यास से 
नहीं द्वाती किन्तु श्रनेक जन्मों के शुभ संस्कार और श्रभ्यास इस 
सें कारण हैं। यदि अभ्यास निष्फल द्वाता तो लेक में उस का 
इतना आदर न किया जाता । जब लोकिक कार्यों के बित्नों का 
दुर करने को शक्ति अभ्यास में दै. तब पारमाथिक कार्यों से इस 


को शक्ति क्‍यों कर कुण्ठित हे सकती है ? आगे याग अभ्यास 
का स्थान बतलाया है;-- 


अरणयगुडापुलिनादिष ये गाभ्वासेपदेश। ॥ ४७२ ॥ 
बन गुफ़ा श्रोर नदी तीर आदि स्थानों में येागाभ्यास का 
उपदेश (किया जाता है) ॥ विविक्त स्थानों में ही येगका अभ्यास 
हे। सकता है, जब पूव संस्कार ओर वत्त मान के अभ्यास से तत्व 
ज्ञान की उत्क्रट जिज्ञासा द्वाती दे तब समाधि भावना के बढ़ने 
-खे योग की सिद्धि हावी दे ॥ आगे शहझ्ढका करते हैं -- 
अपवर्गप्येवं प्रसद्भ8 | ४३ ॥ 
मोत्ञ में भी ऐसा द्वी द्वागा ॥ जेसे लेक में कोई अपने को 
याह्य अथों से नहीं बचा सकता ऐसे ही मोक्ष में इन्द्रिय अर्था 
से संयुक्त द्वा कर बुद्धि को बिचलित करेंगे॥ आगे दो सूत्रों से 
इसका समाधान करते हैंः-- 
ने, निष्पन्नावश्यम्भावित्वात्‌ ॥ २४ ॥ 
वदभावश्चापवर्ग ।। ४५ ॥ 
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शरीरादि में ( तौ ) ब्रह्मक्ञान के अवश्यम्भावी होने से ऐसा 
नहीं हे। सकता, परन्तु अपवर्ग में तो उस ( शरीर ) का अभाव 
दा जाता है ॥ इन देनों सत्रों का तात्पर्य यद्द है कि शरीरादि के 
द्वाते हुवे तो कोई अपने को स््था बाश्य ज्ञान की उपलब्धिस 
नहीं बचा सकता । परन्तु मोक्ष में तो इस स्थुल शरीर का 
जे चेष्टा और इन्द्रियार्थों फा अआयतन दे, अभाव दे! जाता है 
अतणवब मोक्ष में इन का प्रसद्ग नद्दी द्वे! सकतो क्‍यों कि जब 
आ्राधार दी नहीं तो आधेय कहां रह सकता दे ? आगे मोक्ष प्राप्ति 
के साधन दिखलाते हैं:- 

तद थंयमानयम,भ्यामात्मसंस्कारा ये। गा चा ध्यात्म विध्युपा ये: 

उ०-उस (मोक्ष) के लिये यम और नियमोसे तथा अध्यात्म 
विधि के उपायों द्वारा याग से आत्मा संस्कार करना चाहिये ॥ 
याग के झ्राठ अह्ल हैं, जिन का निरूपण योग शास्त्र के साधन 
पाद में किया गया ईद उन में से श्रद्विसा, सत्य, अस्तेय, बअ्द्गचये 
ओर अपरिभप्ह; ये पांच यम-पहिला भ्रद्भ हें ओर 'शोच? संतोष 
तप, स्वाध्याय और ईश्वर प्रशिधान; ये पांच नियम दूसरा अद्भ 
कहलाते हैं । मुसुक्षु के प्रथम इन फे सेबन से आत्मा का संस्कॉर 
करना चादिये अ्रथात॒ योगफे प्रतिबन्धक-मल. विच्षिोप और आव- 
ग्णुको दूर करना चाहिये । तत्पश्चात्ष योग श्रथात॒ धारणा, ध्यान 
और समाधि से अध्यात्मतत्व को प्राप्त द्वाना चाहिये ॥ 

प्र०-मुमुक्षु के फिर क्‍या करना चाहिये ९ 


न्ञानग्रदणाभ्यासस्तद्वियेश्व सह संवाद! ॥ ४७ ४ 


ढ०-झ्ञान के भ्रदण का अभ्यास ओर उसके जानने बालों के 
सोथ संवाद ॥ उक्त साधनों के अ्रतिरिक्त मोक्ष की प्राप्ति के लिये 
मुमुक्षु को «्.भ्ययन, श्रचण और मनन के द्वारा तत्वज्ञान का 
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निरन्तर अभ्यास और बुद्धि के परिपाक के लिये तत्वज्ञानियों के 
साथ संवाद भी करना चाहिये क्योंकि बिना अभ्यास ज्ञान की 
ब॒द्धि और बिना सम्बाद के बुद्धि की परिपक्वता श्रौर संदेदों को 
निवृत्ति नहीं है| सकती ॥ भागे सम्वाद का प्रकार दिखलाते हैं!- 
त॑ शिष्यगुरुपब्रह्म चारि विशिष्ट श्रेये। - 
उथिंभिरनसयिभिरम्युपेयात्‌ ॥ ४८ ॥| 
उस ( आत्मन्न ) के विशिष्ट ज्ञानी, श्रेये(5थों ओर निनन्‍्दा- 
रदित शिष्य, गुरु और सहाध्यायी के द्वारा प्राप्त करे ॥ बिना 
आंत्म तत्ववित्‌ आचाये की दीक्षा के कोई आत्मज्ञान का लाम 
नहीं कर सकता अतएव अनिन्दित गुरु: शिष्य ओर सहाध्यायियों 
के साथ ऐसे आचाय की सेवा में विनीतभाव से जाना चाहिये । 
जपनिपद्‌ भी कद्दती दै-सगुरुमेवाभिगच्छेत' ' श्रोत्रियं अह्मनिष्ठम्‌ । 
इत्यादि ॥ 
यति कहे! कि आत्म! को एकरस होने से ध्यान ओर बिना 
ध्यान में कोई अन्तर तो दे द्वी नहीं फिर ध्यान का क्या फल है ? 
तौ उत्तर -- है 
#उभयथा5प्यविशेषश्चेन्न वम्ुपरागनिरे।धा द्विशे१॥ २६ ४८ २ 
“दोनों प्रकार द्वी (ध्यान ओर बिना ध्यान में ) विशेष नहीं” 
यह पक्त ठीक नहीं, क्‍यों कि उपराग के रुक जाने से विशेष दै ॥ 
ध्यान समय में उपराग नहीं रहता और बिना ध्यान के आत्मा 
वा पुरुष पर उपराग ( बाह्य पदार्थो' की छाया ) रहती है, इसलिये 
अध्यांन से ध्यान में विशेषता है।। २३ ॥ 
यदि कह्दो कि निःरसज्ञपुरुष में उपराग कहां से आया! ते 
उत्तर-- 
निस्पक् पप्युपरामो४विवेकात्‌ ॥ २७ || (४८३ ) 


[ २५६ | 
निरसद्ढ ( पुरुष ) में भी अविवेक से उपराग है।॥ २७ ॥ 
#जवास्फटिकये!रिव नेपरागः दिव्त्वभिमान: 
॥ २८ ॥ ( ४८७ ) 


जवा ओर रफ़टिक केसा उपराग नहीं, दिन्तु श्रमिमान ( रूप 
उपराग ) दै ॥ 

चेतन आत्मा वा पुरुष में अन्य जड़ पदार्था की छाया वा 
उपरोग ऐसे नहीं द्वाता जैसे जबा के रक्तपुष्प की छोया उच्बल 
स्फटिक ( बिललोर ) पत्थर पर पड़ती है, किन्तु बुद्धितत्व की 
वासना पुरुष में अभिमत हाती है । इस अभिमान के हो उपराग 
वा छाया कहा जाता है ।२८। 


अध्यानधारणाम्यासवेराग्पा दिजिस्तन्निरोध।; ।|२६॥ (४८५) 


ध्यान, धारणे, अभ्यास ओर वैराग्यादि से उस ( उपराग वा 
छाया वा अभिमान ) का निरोध द्वोता है ॥ 


यदि विषय इसी प्रकार ऊपर कद्दे न्याय शामत्र के मत से 
सम्मत है, सो दिखाया गया । यागशास्त्र में भी यही कहा गया 
है । यथा- 
अभ्यासबेराग्याभ्यां तब्बनिरोध। ॥ १२॥ 


( बार २ रोकने के ) अभ्यास और बेराग्य से उन [चित्त- 
वृत्तियों ) का निराध देता है॥ चित्तवृत्ति एक नदी के समान 
हैं, जिसकी दे। धारा दहैं-पुर्य ओर पाप । दे स्थानों के वे दे 
धार बद्दती हैं । जे केवल्य रूप ऊपर के बोक वा दबाव से 
विवेकरूप नीचे देश में बहती है, वह पुण्य स्थान के बहतो 
है ओर जे संसार रूप ऊपर के बोक वा दबाव से अविवेकरूप 

नीचे देश में बध्ती दे वह पाप स्थान का बहती दे । इस लिये 


[ २७५७ ] 


बार २ अभ्यास करके ओर पापषद्ा धारा के परिणाम दुःख 
भोगों और मलिनताओं के बिचार करने से उत्न्न बेराग्य हारा 
इनका निराध करना चाहिये । वेगग्य से विषय का स्रोत वम्द 
क्रिया जाता है, ओर बिवेकोत्पादक शास्त्रों के अभ्यास से विवेक 
स्रोत के उपाड़ा जाता है। इन देने के अधीन चित्तवृश्ि- 
निराध है । अभ्यास और वैराग्य का अय बताने के अगले ये 
सूत्र हें; कल 
तत्र स्थितो यंत्री5म्या सः ॥१३॥ 


उन ( अभ्यास वेराग्य देानो ) में से ठहराव का यत्न करना 
अभ्यास कद्दाताहै |॥ वृत्तिरद्वित चित्तका ठहरात स्थिति कद्दाता दे, 
उस भ्थिति के लिये यत्न पुरुषाथ उत्साह (हिम्मत) करन! अर्थात 
स्थिति के सम्पादन करने की इच्छा से उस स्थिति के साधनों का 
अनुध्तान (अमल) करना. यह अभ्यास है। आगे सूत्र में श्रभ्यास 
की रीति और दृढ़ता सम्पादन करना बताते हैं-- 


सतुदोध्कालनेरन्तयसत्कारासेविता दृढ़भूमिः ॥१४॥ 

ओर वह ( श्रभ्यास ) बहुत काल तक लगातार भले प्रकार 
लेत्रन फरने से दृढ़भूमि हे जाता दे (जड़ पकड़ जाता है॥ ) 
बहुत काल पर्यन्त लगातार तप ब्रह्मचये. विद्यो, श्रद्धा आदि 
संस्कार पूर्वक अभ्यास दृढ़ द्वाजाता हे ॥ वार २ श्रभ्यास और 


इतर पदार्थों से बेराग्य ( अप्रीति ) वा अलिप्त ता द्वाने से मन 
एकाग्र होता दे ॥ 


तथा ये।गदर्शन १। २३ ईश्वरप्रणिधानाद्ा. १। ३७ बीतराग 
१ विषय॑ वा वित्तम, । ३९ यथाभिमतध्यानाह्वा, इत्यादि सूत्रों में मी 
इन्हीं ध्यान अभ्यासादि से तत्वज्ञान वा विवेकज्ञान दाना कहा 
गया दे ॥ 


[ शश८ 3) 


ल्था गीता श्रध्याय ६ में भी ध्यान, योग द्वारा तत्वज्ञान का 
त्रर्न दै। यथा- 


योगी यु जीत सततमोत्मानं रदसि स्थितः । 
एकांकी यतचितात्मा निराशोरपरिग्रहः ॥१०॥ 
शी देशे प्रतिष्ठाप्प स्थिरमासनमात्मनः । 
नात्युच्छित नातिनीच चेंलाजिनकुशोत्तरम्‌ ॥११४ 
बत्नो काग्र' मनः कृत यतचित्त र्द्रियक्रयः । 
उपविश्यासने युज्ज्याद्रोगमात्मविशुद्धये ॥१ २.। 

प्रम कायशिरोग्रोब धारयन्चल स्थिरः । 

संप्रेद्य नासिकाग्र स्व दिशश्चाउनवले|कयन ॥१३॥ 
दात्यश्नतस्तु येगिा5स्ति न चंकान्तमनश्नतः | 

न चातिस्वप्नशीलस्प जाग्रता नंव चाजु न॥९१३६।॥ 
यक्ताहरविहारस्य युक्तचेष्टस्य कमंसु । 
युक्तस्वप्ना वबोधस्य गेगोभवति दुःखहा ॥१७॥ 
यदा विनियत चिंततमात्मन्येत्राउव तिष्ठते । 
निःस्पृह:सवेकामेम्यों युक्त इत्युच्यते तदा ॥१८॥ 
यथा दीपो निद्रातस्थो नेहृते सेपमा स्मृता ! 
भेगिनों यतचिशस्य युञ्जतेयेगमात्मनः ॥१६॥ 
यत्रोपरमते चित निरुद्ध येगसेवया । 


[ २७५९ ] 
यत्र चेवात्मनात्मानं पश्यन्नात्मनि तुष्यति ॥२०॥ 
सुखमात्यन्तिक यत्तद्‌ बुद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम्‌ । 
वेशि यत्र न चेबायं स्थितश्वलति तक्वतः ॥२१॥ 
ये लब्ध्वा चापरं लाभ मन्यते नाधिक ततः। 
यस्मिन्‌ स्थितों नदुःखेन मुरुणा5पि विचाल्यते।२२॥ 
ते विद्या दू दुःखसंयेर्गवियोगं येगसजितम । 
से निश्चयेतर येक्तव्यों योगो निर्विण्णचेतता ॥२३६। 
सहूल्पप्रभवान्कामांस्त्यकत्वा सर्वानशेषतः । 
मनसेवेन्द्रियग्रामं विनियम्प समन्ततः ॥२४॥। 
शनेः शनेरुपरमेद्‌ ब॒दध्या धतिग्रहीतया । 
आत्मसंस्थं मनः ऋत्वा न किज्ञिरपि चिन्तप्रेत्‌ ५२५॥ 
यतो यते निश्वरति मनशअ्रश्वतम स्थरम । 
ततस्ततो नियम्येतदात्मन्येव वर्श नयेत्‌ ।२६॥ 
युञ्जन्न व॑ सदात्मानं येगी विगतकल्मपः । 
सुखेन ब्ह्मसंस्पर्शमत्यन्ते सुखमश्नुते ॥२८॥ 
सर्वभूतस्थमात्मानं सब्बंभूतानि चात्मनि । 
ईचते ये।गयुक्तात्मा स्वत्र समदश्शनः ॥२६।॥ 
आत्मी<म्पेन सर्वत्र सम पश्यति ये।5जु न | 


[ २६० | 
सुखं वा यदि वा दुःखं स ये।गी परमो मतः ॥३०॥ 
तथा च यजुवेंदे- द 
यसस्‍्तु सवांणि भूतान्यात्मन्न वानुपश्यति । 
सर्वेभृतेष चात्मानं ततो न विचिकिन्सति॥४०।६॥ 


अथ-येगी के चाहिये कि एक्रान्त बास करताहुवा एकला चित्त 
श्रोर मन का वशमें करने वाला, इच्छाओं का त्याग करता हुवा 
व्यावश्यकता का घटाने वाला द्वाकर निरन्तर आत्मा के (परेमात्मा 
में ) लगावे ॥! ०॥ शुद्ध देश में, न बहुत ऊचा न बहुत नीचा 
बरत्र, वा चम वा कुशोंका बना अपना स्थिर आसन स्थापित 
करके ॥ ११॥ चित्त ओर इन्द्रियों की क्रियाओं का संयम करके 
उस आसन पर बठ कर मनको एकापग्र करके अन्त: करण की 
' शद्धि के लिये योग को सिद्ध करे ॥१२॥ (तब) देह, सिर, ग्रीमा 
के अचल रकक्‍खे, स्थिर रहे, अपनी नासिका के अग्र भाग के 
देखकर ओर दिशोओं के। न देखता हुवा रहे ॥१३॥ दे अजु न 
न तो अति भोजन करने बाले का याग शिद्ध द्वाताः न एकाएक 
भोजन न करने वाले के, ओर न बहुत सोने बाले को ॥ १६ ॥ 
खोर न ( बहुत ) जागने वालेका ॥१६॥ ( किन्तु ) उचित आहार 
बिदार वाले, कर्मा में उचित चेष्टा रखने बाले, उचित रिद्रा 
ओर जागरण वाले के येगसाधन दुःख नाश करने वाला है 
॥१७॥ जब कि वश में किया हुवा चित्त आपे में द्वी स्थिर हे 
जाता है ओर समस्त कामनाओं से इच्छारद्ित दवा जाता है तब 
“युक्त" कद्दा जाता है ॥१८॥ जंसे बायु वेगरद्दित स्थान में स्थित 
दीपक द्विलता नहीं दे बद्दी यतचित्त, अपने येग को साधते हुवे 
थगी की उपसा मानी जाती है ॥।१६॥ जिस दशामें कि येशग सबन 
से रुका हुआ चित्त उपराम को प्राप्त द्वा जाता दै और जब कि 


[ २६१ ] 


आत्मा से आत्मा के। हो देखता हुवा आत्मा में संतुष्ट हा जाता 
डै ॥२०॥ उस सुख के जानता दे जे। कि बुद्धि से प्रदण करने 
योग्य है, जे। इन्द्रियों से परे है, आत्यन्तिक दै-जिसका अस्ख 
नहों. जिस ( सुख ) में स्थिर हुवा यहू (येगा ) तत्व से नहीं 
विचलता ॥ २१॥ ओर जिस के पाकर अन्य लाभ उससे अधिक 
नहीं मानता और जिस (सुख में ) ठद्दरा हुवा क्रिसो भारी 
दुःख से भो बिचाला नहीं जापकता ॥२२॥ दुःख खंये।ग रहित ऊख 
( सुख ) को योग संज्ञा जाने, वद्द येग एकराप्र चित्त से निश्चय 
करके साधनां चाहिये ॥२३॥ सद्;ुल्तोत्पन्न सब कामनाओं के! 
निःशेष त्याग कर मन से ही इनिद्रियों के समूह के सब ओर 
से राक़ऋर ॥२३॥ पैय से पकड़ो हुई बुद्धि से शरनें! २ उरराम को 
प्राप्त ह्वावे ओर मन के आपे में श्थित करके कुछ भी चिन्तन ले 
करे ॥२४५॥ चत्नल न ठहरने वाला मन जिवर २ के भागे, उधर 
२ से रोक कर इस के आपे में हो वश्य करे ॥२६॥ इस प्रकाश 
आरापे के भो सदा साधता हुवा येगो निष्पाए हुआ सुगमता से 
ब्रह्म के संयाोगरूप अत्यन्त सुत्र के भोगता है ॥ २७॥ जिसका 
आत्मा यागयुक्त दे वह सत्र त्र समरर्शी हुआ भूतों में आत्मा के 
ओर आत्मा में सब भूतों के! स्थित देखने लगता दे ॥२६।॥ हे 
अजु न जे। कोई अपन उपम्ता से सञंत्र समान देखता दे, चाहे 
सुख द्वे। चादे दुःख वह परम येगी माना जाता दै [३०॥ 

इसी प्रकार यजुवँद ४०। £ में कद्दा दै कि “जो केाई आत्मा 
में दी सब भूतों के अनु ( प्रति ) देखता दे और सब भूतों में 
आत्मा को, तब फिर संशय नहीं करता ५ अनु शब्द से यह अ्रमम 
नहीं दे! सकता कि सम्ेभत दी आत्मावा आत्मा द्वी सरमृत्र 
समझा जावे ॥ २९॥ 

तो क्‍या बस ध्यानादि मात्र से ही चित्तवृत्ति रुक जाती दै ! 


[ ६२६२ ] 
उस्तर-- 
# लयविज्वेपयोनिवृष्येत्याचार्या: ॥| ३० ॥ ( ४८६ ) 

बहुत आचाये ( कह ते हैं कि ) तय ओर घिछ्तप की निरवृत्ति 
से ( निराध होता दे ) | 

यागसूत्रोक्त निद्रावृत्ति के क्षय कद्दते हें, ओर प्रमाणादि अन्य 
चार वृत्तियों के बिज्ञेप कहते हैं, इन दोनों के हटाने से निराध 
सिद्ध द्वातो दे || ३० ॥। 

तो क्‍या कोई स्थान घिशेष दे, जद्दां योग सिद्ध द्वा सकता 
है ९ उत्तर-- 


# न स्थाननियमश्रित्ततसादात्‌ ॥ ३१ || ( 8८७ ) 


चित्त की प्रसन्नता से स्थान का नियम नहीं ॥ 
जहां मन भ्रसन्न हे. जहां चाहे वहां करो, काई स्थान हिमालय 
की कन्द रा वा मन्दिर मठ आदि का नियम नहीं है। क्‍योंकि 
यह याग व्यापार किसी समसि बा देश के साथ बन्धा नहीं दे, स्व- 
त्रद्दै॥ ३१॥ 


प्रक्ृतेशधोपादानता न्येषां तस्कायेसस्‍्वश्रतेः ।३२॥ (४८८) 


प्रकृति को प्रथम उपादानता दै क्‍यों कि अन्‍्यों के प्रकृति का 
कार्य देना छुनते दें ॥ 

जिन बुद्धयादि के तादात्म्य से पुरुष के इनको वासना का 
अभिमान द्वा जात दे उन बुद्धि शदि का उपादान कारण क्या दे? 
इस प्रश्न का उत्तर देने को यह सूत्र है कि अन्य बुद्धि श्रादि तो 
प्रकृति का कार्य हैं, केनल प्रकृति द्वी सबका अथम ( आद्य ) उपा- 
दान फारण दे ॥ जिस आदिकारण के यहां सांख्यमें प्रकृति नास 
से कट्दा दे, उसी के! योगदर्शन में- 


[ २६३ ] 
प्रकाशक्रिपास्थितिशीलं भूतेन्द्रियात्मकं मोगापत्रगाथे 


दृश्यम्‌ ॥ २।॥ १८ ( ६६ ) 

इस सूत्र में ५ दृश्य " नाम दिया दै। प्रकाशज्सत्व, क्रिया- 
रजस्‌ और स्थिति 5 तमस्‌ का श्र्थ लगाया जावे तो “सत्वरज- 
स्तमसां साम्याउबस्था प्रकृतिः” इस सांख्य सूत्रसे मिल जाता है ॥ 

वैशेषिक दर्शन में इसो के। '' सत "” शब्द से निरूपण किया 
है । यथा-- 

सद5का रणवल्नित्यम्‌ | ४ | १ । १ || 

सत्>जो द्वे,. अकारणवतजजिसका अन्य कारण न हे।. 
नित्यमजो परिणामी परन्तु अनाश्य है।, वह प्रकृति है। सत्‌ शब्द 
से अभावसे भाव मानने वालेंका खण्डन है, अकारणवत्‌ से इच्छा 
गुण का खण्डन और नित्यम्‌ से श्णिक विज्ञानवाद का खप्उन 
किया गया है ॥ 
व्यक्ताद व्यक्तानां प्रत्यक्षप्रा धाण्यात्‌ ॥न्वाय॥४। ९। ११! 

इस सूत्र में उयक्त शब्द से इसी उपादान कारण प्रकृति की 
बिवत्षा दे ॥ वेदान्त में इस को अब्यक्त कद्दा जैसे इन्द्रियाइगाचर 
देने से, ओर न्याय में व्यक्त कद्दा है ले अनुमानगम्य होने से । 
इस लिये विराध नहीं ॥ ३२ ॥ 


यदि कद्दो कि पुरुष सो दो नित्य दै, वही क्‍यों न उगादान 
मान लिया जावे ? उत्तर-- 


#नित्यत्वे <पि नात्मनो येग्यलवाभावात्‌ ॥३३॥ (४८६) 


नित्य देने पर भी आत्मा ( पुरुष के उपादानता ) नहीं हे। 
सकती क्यों कि येग्यता का अभाव दे ॥ 


[ रह ] 


जगत्‌ का उपादान द्वेनि योग्य बह पदार्थ हा सकता हे जो 
परिणामी नित्य दो, पुरुष परिणामों नहीं, कूटरथ है, एकरस है, 
इस लिये बह उपादान मानने योग्य नहीं ॥। ३६ | तथा-- 


#श्रेतिविरोधनकुतकांउपसदस्यात्मल्लाभ: ॥३४॥ (४६०) 
श्रुति के बिराघ से कुवक पर स्थित के आत्मा का लाभ 
नद्दीं द्वाता ॥ 


५न तस्य काय' करणबनच विद्यते' इत्यादि श्वेताश्वतरादि के 
श्रति बाकयों का ब्रिराध करके जो छुतर्की पुरुष भात्मा के द्वी 
परिणामो नित्य 5 थमिन्ननिमित्तोपादान कारण मानते हैं उन को 
यथाथे आत्मक्षान प्राप्त नहीं हे! सकता ॥ ३४७ ॥ 
यदि कट्दा कि चुक्ञादि की उत्पत्ति में तो प्रत्यक्ष भूमि श्रादि 
उपादान कारण हैं, फिर प्रकृति द्वी सब का श्राद्य उपादान क्यों 
मानी जावे ! रत्तर-- 
क्पारम्पर्येपि प्रधानालुवृत्तिः शवत्‌ ॥ ३५ ॥ (४६१) 
परम्परा द्वाने पर भी अधान ( प्रकृति ) की अनुवृत्ति अरु के 
समान दै |॥ 
जैसे अणु से चसरेशु ओर उन से अन्य घटादि पदार्थ काय 
रूप से बनते हैं उस दशाम चाददे साक्षात्‌ अछु से घटादि न बने, 
परम्परा से बनों, तो भो त्सरंणु आदि में अणु की अनुबृत्ति 
अवश्य द्वाती है, इसी प्रकार वृत्ञादि भी चाहे रुक्षात्‌ प्रकृति से न 
बनते दी किन्तु |प्रकृतिस महत्‌. अहज्लार, तन्मात्रा, स्थल भूत 
प्रथिदी आदि, उन से वृत्ञादि) परम्परा से बनते द्वां तो भी प्रकृति 
की अनुवृत्ति रद्दवी दे । इस कारण आय (प्रथम) उपादान भ्रकृति 
ही दै॥। २५ ॥ तो क्या प्रकृति विभु भी है ? उत्तर हां क्‍्योंकि- 
# सर्वत्र का्यद्शनाडियुत्रम्‌ ॥ ३६ ॥ ( ४६२ ) 


[ ४६५ ] 


सवंत्र काये देखने से व्रिभुत्व है ॥ 

प्रकृति के काये।' के दम एक देश में देखे' ओर दूसरे में न 
देख तब तो प्रकृति को अणु कद्द सके, परन्तु हम कोई स्थान 
ऐसा नहीं देखते जहां प्रकृति का काई कार्य न दे।, किन्तु सत्र दी 
काई न के।ई प्राकृत काय देखते हैं, इस लिये प्रकृति के विश 
मांनना ठोक दै ॥ यह प्रकृतिका विभुत्य अस्मदादि की दृष्टि में है 
न॑ कि परमात्मा की अपेक्षा में ॥ ३६ ॥ 

यदि कहा कि परिणाम क्रियासे द्वाताहै, क्रिया बिना निष्किय 
पदार्थ में परिणाम नहीं द्वाता, इस लिये प्रकृति में क्रिया घा गत्ति 
माननी द्वोगी और गति विभु पदार्थ में नहीं दे सकता, तौ फिर 
बिभु कैसे मान सकते हैं ? उत्तर- 
# गतियोगेप्पाधका रण ता 5 निरणुतव॒त्‌ ॥३७।॥ (४६३) 

गति के योग में भी शआ्राथ फारणुता की ह्वानि नहीं, जेसे 
अंग में ॥ 

जेले अखु गतिमान दाने पर भी संघातों का रपादान दै, नेसे 
ही प्रकृति में परमात्मा की प्रणाले गति द्वान पर भो उसके आशय 
कारण द्वाने में द्वानि नद्दीं॥ ३७ ॥ 

# प्रसिद्धाधिक्य प्रधानस्‍्प न नियमः ॥३८॥ (४६४) 

प्रधान (प्रकृति के प्रसिद्ध पृथिव्यादि) से अधिकता दै (अठ:) 
नियम नहीं ॥ 

प्रसिद्ध पृष्बी जल तेज वायु आदि की अपेत्ता प्रकृति अधिक 
डै। इस लिये सांझय ने बशेषिकादि फे समान ६ द्रव्यों का नियम 
नहीं किया। यह सांख्य की प्रक्रिया मात्र का अन्तर दे, बिरेशष 
नदी ॥ ३८॥ 


[ २६६ ] 


# संखादीनामतद्म्मंत्व॑ तद्र पत्वात्‌ ॥३६॥ (४६५) 
सत्वादि उस ( प्रकृति ) के धम नहीं हैं, तद्रूप द्वाने से ॥ 
सत्व रज तम प्रकृति का रूप द्वी हैं, इसलिये वे ( सत्वादि ) 
$ कृति का धमे ( गुण ) नहीं, किन्तु द्रब्य हैं ॥ ३९५॥ 
# अनुपभोगेशपि पुमर्थ सृष्टि; प्रधान- 
स्पेष्टकु कुमबहनवत्‌ ॥ ४० ॥ ( ४६६ ) 

प्रकृति के भोग न देने पर भी पुरुष निमित्त सृष्टि है। जेस 
डैट का कुकुम बदन ( ढोना ) ॥ 

जसे ऊ'ट के कुकुम लगाना नहीं श्राता, उसके अपना प्रयो 
जन केाई नहीं कि कु कुम रक्ष के लाद कर लेचले, किन्तु मनुष्यों 
के लिये लादता दै, मनुष्य अपने प्रयोजनाथे ऊ'ट पर कु'कुम 
लादते हैं, तथेब प्रकतिका कोई अपना प्रयोजन नहीं कि सृष्टि रचे, 
परन्तु पुरुषों के कमे फल भोगाथे प्रकृति सृष्टि के उत्तन्न करती 
ह ओर परम पुरुष परमात्मा प्रकृति से जगत सजन करवाता 

| ४० || 

यदि कद्दा कि एक प्रकृति से विविध सृष्टि क्‍यों हुईं, एक 

एक प्रकार की द्वी क्‍यों न हुई १ उत्तर-- 
# कर्मंब चित्यास्मृष्टिवेचितर्यम्‌ ॥ ४१ ॥ (४६७) 

कमे' की विचित्रता से सृष्टि की विचित्रता है ॥ 

जिन कमे।' के फल भोगवाने के! परम पुरुष प्रकृति से स[ट 
रचता दै, वे पुरुषों के कमे विचित्र प्रकार के होते हैं, एक प्रकार 
के नहीं, बस उन अनेक प्रकार के कर्मों का फल भोगवाने को 
आवश्यक दे कि सृष्टि अनेक प्रकार कोग्विचित्र दा ॥ ४१॥ 


[ २६७ |] 


अच्छा जो ! सृष्टि पो कमफल भोगवाने के हुई, परन्तु प्रलय 
क्‍यों दह्वाता दे ९ उत्तर-- 
# साम्यवषम्यास्यां कार्यद्यम ॥४२॥ (४६८) 
समता और विषमता से दो काये हैते हैं ।॥ 
जब भ्रक्ृति के सत्बादि तीनों गुण समता धारण करते हैं 
तब प्रजय ओर जब विषमता धारण करते हैं तब विचित्र सृष्टि 
ट्वाती है ॥ ४२ ॥। 


अच्छा तो मुक्ति जीवों के लिये प्रकृति सृष्टि को उत्पन्न क्यों 

नहीं करतो ( उत्तर- 
# विभ्वुक्तबोधान्न सुष्टि: प्रधानस्य लेकवत्‌।४ ३॥(४६६) 

विभुक्ति के बोध ( विवेक ) से प्रकृति की सृष्टि नहीं द्वाती, 
जैसे लेक में ॥ 

जिस भ्रकार ले।क में मनुष्य जब अपने काम को कर चुकता 
ओर कृतकाय दे! जाता दे, तब काम बन्द करके आनन्द पाता है 
इसी प्रकार जब सृष्टि में आया हुवा पुरुष बोध ज्ञोन वा विकेश 
का प्राप्त कर लेता दै तब छृतकृत्य दवा जाता है ओर मुक्ति का 
श्रानन्द मनाता है, प्रकृतिके बन्धन से छूट जाता है, उसको प्रक्काँति 
बन्धन में नहीं डालती ॥ ४३ ॥ 


#नान्योपतपण 5५ मुक्तोपभा गी निमिचा5 भावात्‌। ७ ४५० ० 
निमित्त के न रहने से अन्यों को ओर दौड़ने पर भी मुक्त 
पुरुष के उपभोग नहीं होता ॥ 


यदि कोई कददे कि प्रकृति तो सर्गत्र फेली दे, जहां जिस देश 
में मुक्त पुरुष रदते हैं, चद्मां अन्यों (बद्ध पुरुषों) के समीप दौड़ने 


[ २६८ ] 


बाले प्राकृत बन्धन मुक्तों के भी क्‍यों नहीं लग जाते ? तो छत्तर- 
निमित्ता5भाव से ऐसा नहों द्वाता। हम लेक में देखते हैं कि 
“ हमारे चारों ओर लग अनेक काम करते हैं, परन्तु हमारा केई 
प्रयोजन न है। ते हसके केई काम खे च नहीं सकता, हम सब 
क्रोर से निलेप बने रहते हैं, इसी प्रकार अन्यों के प्रति दौड़ती 
हुई प्रकृति भी मुक्तों के केई प्राकृत भोग नदीं भुगवा सकती, 
क्योंकि उनका काई निमित्त नहीं ।2४। 

यही येगदशेन २ ।२२ में भी कहा है । यथा- 

कताथ प्रतिनष्टमप्यनष्ट॑ तदन्यसाधारणलात ।२।२२। 

कृताथ के प्रति नष्ट भी ( दृश्य ) अन्यों के प्रति सोमान्य से 
श्नष्ट दे | इस से पूर्ठा सूत्र में गुणत्रयात्मिका प्रकृति के पुरुष 
( द्रष्टा ) के लिये द्वाना कहा था, उस में यह शड्ढा हुई कि जा 
पुरुष कताथ ( कामयाब ) द्वाकर मोक्ष पा गया उसके प्रति 
प्रकृति नष्ट ( व्यथ ) है । इसके उत्तर में कहते हैं कि प्रकृति एक 
है झोर पुरुष अनेक हैं, बस एक की मुक्ति में शेपों के लिये 
प्रकृति साथक होने से नष्ट नहीं ( अनष्ट दी रही ) हवा सकती । 
क्योंकि जब एक पुरुष के भोग मोक्ष दोनों काय प्रकृति से निकल 
चुके तब अन्य अनेकों फे साथ प्रकृति बही साधारणता रखती 
है और ड़नके भोग मोक्ष के लिए साथक रहती है यू' हिर फिर 
कर प्रकृति कभी ( नष्ट ) निरथंक नहीं द्वेती। इसलिये कभी 
संसार का उच्छेद ( समुल नाश ) नहीं द्वाता । नष्ट का अर्थ 
व्यर्थ इसलिये किया गया है कि वास्तविक नाश वा अभाष 
असम्भब दै क्योंकि प्रकृति कालापेक्ष अनादि अनन्त तीन पदार्थों 
( जीव, ब्रह्म, प्रकृति ) में से एक है ॥ 


ते क्या पुरुष बहुत हैं ! उत्तर-हां, क्योंकि-- 


[ २६६ ] 


# परुषपरहुत्व व्यवस्थात्‌ ॥४ १५॥| (५०१) 
व्यवस्था से पुरुषों का बहुत द्वाना ( सिद्ध है ) 
यदि पुरुष एक द्वाता तो जन्म मरणादि व्यवस्था न पाई जातो 


परन्तु कोई मरता, काई जन्मता है, इस व्यवध्या से पुरुषों का 
बहुत द्वाना पाया जाता दे ।। तथा च-- 
शे 
१-न्यायरशन में वीं- 
( १ ) पुनरुसत्तिः प्रेत्यमावजः १। १। १९ 
इस सूत्र में एफ देह को त्याग कर अन्य देह में जाना"जन्मा- 

न्तर माना द्ै । इस से जीव अनेक तथा परिच्छ्ित्र सिद्ध देते हैं 
क्यों कि एक विभ्ु पदार्थ कद्दीं को सरक नहीं सकता ॥ 

(२) नात्ममनसाः संनिक्रषाउभावे प्रत्यक्षोत्क्तिः ॥२१॥ (८२) 

इस सूत्र में प्रत्यक्षोत्पत्ति में आत्मा ओर मन के संयोग को 
श्रभाव कहते हुवे सिद्ध हे।ताहै कि आत्मा विभु वा एक नहीं किन्तु 
परिच्छिन्न ओर अनेक हैं ! एक हेाता तो सब से सदा संयुक्त 
रहता ॥ जीबॉमें परस्परे स्प्धों, ढेष विरेध ईष्यो, शत्रुता इत्यादि 
से भी जीवों का अनेकत्व तथा परिच्छिन्नत्व सिद्ध है।॥। ओऔर- 


२-वशेषिकदर्शन में भी- 
( १) सुखदुःखज्ञाननिष्पत्यविशेषादेकात्यम ३। १६ 
(२) व्यवस्थातो नाना ॥ ३ । २० ॥ 
इन देनों सूत्रों में आत्मा के एक कहने का कारण बता कर 
चास्तव में आत्माओंका अनेक द्वाना बताया गया है | सबके सुख 


दुश्ख ज्ञान की सिद्धि एकसी द्वेने रूप सजातीयता से जातिपरक 
आत्मा को एकत्व द्वे परन्तु व्यत्रस्था से आत्मा बहुत दे ॥ इसो 


[ २७७ है 
बात के पूक पुष्ट करते हुवे कटद्दा दै-- 
३-सां ख्यदर्शन- 
(१ ) नाठ त# विबिशेधोजातिपर त्वात्‌ ॥। १। १५४ ॥| 


जो श्रति ध्मात्मा ( जीब ) के शअछठ व के वर्णन करती हैं उन 
से विराध इस किये नहीं रहता कि जीव अनेक द्वाने पर भी उन 


की जाति एक है, उसी का बर्शन घे श्रतिये' करती हैं ॥ 
(२) नांढ तमात्मना लिज्ञाक्षद्भेदप्रतीतेः ॥ ५। ६१ ॥ 
आत्मा के चिन्द के उनका भेद प्रतीत द्वोता दै इस लिये 
जींबलिषयक श्रद्वेतत ठीक नहीं ॥ तथा- 
४-ये गदर्शन 
में निम्न लिखित सूत्र में ऊपर ४३ थें सूत्र की व्योख्यानुसार 
कह। है कि “कृताथे पुरुप के नष्ट भो दृश्य श्रन्यों ( पुरुषों ) के 
नष्ट नहीं साधारणता से » [| इस से पुरुषों ( आत्माओं-जीवबों) 
का अनेकत्व सिद्ध दे ॥ तथेच- 
-वेदान्तद शन- 
११) तदनन्‍्तरप्रतिपत्तो रहतिपरिष्वक्तः अक्षनिरूपणाभ्याम्‌ 
है ३। १। १! 
(२ ) नाएणुरतच्छुवतेरिति चेन्न तराधिकारात्‌ ॥ २ । ३१२१४ 
(३ ) अंशो नानाव्यपदेशात्‌ ॥| २ ३। ४३ ॥। 
( ७ ) असन्ततेश्ना 5व्यतिकरः ॥ ६९। ३ । ७६ ॥ 
( ५) उत्क्रान्तिगत्यागठीनामु ॥ २। ३। १९॥ ह 
( १) शरीरान्तर बा जन्सान्तर की भ्राप्ति में चलता है. ओर 
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शन्य भूतों से मिलता दे । यह प्रश्नेक्तरों से सिद्ध है। इसमें 
जीव के एक देह छेड़ कर देहान्तर धारण करने से 
उसका परिच्चित्र एकदेशोय होता ओर उसो॥९ से बहुत द्वा न! 
सिद्ध दे ॥ 

(२) यदि कद्दा कि आत्मा अणु नहीं है क्योंकि श्रवि 
उसको विभु बताती है, तो इसका उत्तर यह है कि (न) नहीं 
क्योंकि उन श्रतियों में श्रन्य ( परमात्मा ) का प्रकरण है अर्थात 
जिन श्रतियों में आत्मा के विभु>ठयापक कहा है वहा परमात्मा 
का प्रकरंण दे, किन्तु जीवात्मा अखु ही दै ॥ 

(३ ) नाना ( बहुत> अनेक ) हाने के कथन से जीवात्मा 
आंश है ॥ इसमें स्पष्ट जोवात्मा के नाना ( बहुत ) संख्या वाला 
बताया दे ॥ 

(४) विभु न हेाने से व्यत्यय नहीं ॥ | 

इसमें जीवात्मा के! विभु न मानने से अखुत्व और उससे 
बहुत्व भी सिद्ध हे ॥ 

(५) देद छे/ड़ ना, जाना, आना इन छेतुओं से भो जीवों 
का अखुत्व और बहुत्व सिद्ध द्वाता दे ॥ ४५ ॥ 

उपाधिश्र सत्सिद्धी पुनद्व तम्‌ ॥४६॥ (४०२) 

यदि उपाधि है, तो उपावि की सिद्धि में फिर ढ ते हे!गा ॥,. 

जे अठ्ोतवादी कहते हैं कि जन्म मरणादि व्यवस्था 
जवाधिभेद से एक दी पुरुष में द्वाती है, उन के मत में यह दैष 
है कि उपाधि मानने से भी ढोत हुवा क्योंकि एक पुरुष, दूसरों 
उपाधि अरथांत्‌ श्रद्वत्‌ ती तब भी न रहेगा क्योंकि उपद्वित और 
उपांधि ये दानों पदार्थ हवागये । हे तापक्ति का निवारण उपाधि 
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मानने पर भी न द्वोने से ओोपाधिक पुरुष बहुत्व नहीं, किन्तु 
वास्तविक पुरुष बहुत्व द्वी ठीक दे ॥ ४६ |। 

यदि कद्ठा कि उपाधि ओर दे।ों पुरुष प्रकृति ओर पुरुष द्वी 
हैं इस से उपाधिकृत पुरुष बहुत्व द्वै, वास्तविक नहीं ९ उत्तर- 

# दाभ्यामपि प्रभाणविरोाधः ॥४७॥ (५०३) 

दे में भी प्रमाण विरोध ( आवेगा ) ॥ 

जिन अद्ग त प्रतिपादक प्रमाणों के विशेाध से बचने के लिये 
तुम उपाधिकृत पुरुषबहुत्व कल्पना करते हा, उन प्रमाणों ख तो 
दे पदार्थ मानने में भी विरोध रहेगा दी; फिर उपाधिक्ृत 
वहुत्व न मानकर सीधा वास्तविक पुरुष बहुत्व द्वी क्‍यों न 
मान ले ।। ४७ || 

$ द्वाभ्यामप्य5तिराधानन पू्॑गुत्तर च 
साधकाध्मावात्‌ ॥ ४८ ॥ ( ५०४ ) 

साधक प्रमाण के अभाब से, देने से भी विराघ न मानों 
तो न तो पहला पक्ष ठीक दे, न दूसरा ॥| 

पहला पक्त यद्द था कि उपाधि से अनेक पुरुष जान पड़ ले दें 
इस में यह देष दिया गया कि फिरभी उपाधि और पुरुप इन दे 
पदार्था के मानने से द्वत रहा, अठ त नहीं | इस पर यदि दूखरा 
पक्ष किया जावे कि दमको तो पुरुष फा अद्व त इष्ट है, बिजातीय 
उपाधिकृत है त से हमारी द्वानि नदीीं न केाइई प्रताण बिराध दे 
तो उत्तर यद्द दै कि इस में फेई साधक «« प्रमाण नद्दी कि अठ त 
का तात्पय पुरुषा56 ते मात्र में दे, अतणत्र दूसरा पक्ष भो 
असिद्ध है ॥ ४८ ॥ 

# प्रकोशवस्तत्सिद्धों कमंकत विरोध! ॥४६॥ (५०५) 
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याद स्वतः प्रकाश से उस ( पुरुषापह त ) की सिद्धि हे। सौ 
कमेकद्‌ भाव का बिरोध दे ॥ 

यदि कटद्ठे। कि अन्य प्रमाण की आवश्यकता क्‍या है, रवय॑ 
प्रकाश पुरुष दी स्वयं अउने अछ ते भाष का प्रकाशक है तो उत्तर 
यद्द दै कि ऐसा मानने से कम कर्सा का विरोध दे, अ्रथांत 
पुरुष हो प्रकाशकन्कर्त्ता ओर बा प्रकाश्यन्कफ्म मानना पड़ेगा, 
जा #ि असम्भव दे ॥ ४६ || किन्तु- 


# जडव्याबूत्तो जड़ प्रकाशयति चिदरूः ॥५०॥ (४०६) 
जड़ खे भिन्न, चिदुरूप जड़ के प्रकाशित कंरता है ॥ 
प्रकोशक चेतन पुरुष दे ओर प्रकाश्य जड़ प्राकृत पदार्थ 

समूद्द दे ॥५०॥ 
यदि कद्दठा कि जड़ चेतन भेद से होत मानने पर अद्गेत 

श्रुतियों का विरेध आवेगा ? तो उत्तर -- 

तिडि शी ७ ओ ७ क 
#न श्रुतिविराधोगगिणां वराग्पाय तत्मिद्धें! ।६१॥ ४०७ 


श्र तियों से विरे।ध नहीं हे|गा, क्योंकि रागियों के घेरास्य 
इत्पन्न कराने के लिये उन (श्र तियों ) की सिद्धि है ॥ 

जहा कद्दी केाई श्रुति यह कहती है कि आत्मा ही फेक्‍्ल 
बस्तु दे और उस से मित्र प्राकृत जगत कुछ नहीं, इसका तोसये 
सांख्याचाये कपिलदेव जी इस सूत्र द्वारा यद्द बताते हैं कि रागी 
पुरुषों ( विषयासक्तों ) के वेराग्य उसन्न करने के लिये जगत के 
ओर उसके समश्व विषय भोगों के अति तुच्छ बताने के लिये . 
श्र तियों ने “जगव कुछ नद्वीं2 इस आ्राशय के वाक्य कट्दे हैं कि 
जिससे ज्ञगठ के ब्रिषयों सर ठोराग्य द्वेकर मनुष्य के ओत्मज्ञान 
में अनुराग था दुचि दे वास्तव में जगत्‌ मिथ्या था श्रसत्‌ नह्ठों 
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किन्तु जब केाई बस्तु किसी अन्य बड़ी वस्तु के सामने अति 
तुच्ड द्वाती दे तो उसकी अति तुच्छता के प्रकट करने के उसे 
“कुछ नहीं० कहां जाता दे ॥ इस प्रकार सांख्याचाय जड़ चेत॑न 
जेद से ह त को पुष्टि करते हैं। तथा-- 

अन्यथा5मेदालुपपत्ति रितिचेश्नो पदेशान्तरवत्‌ ।। 

वेदान्चद्श्न ३। ३ | ३६ 
अन्यथा अमेद्‌ की अनुपपत्ति हागी। इसका उत्तर देते हैं कि 

अमभेद का कथन दूसरे उपदेशों की नाई बन सकेगा। जेसे प्राण 
के अधीन स्थिति भ्रबृत्ति हाने से प्राण के “एपो5ग्निस्तपति एथ 

० ( प्रशन० २। ५)» इत्यादि से सर्बरूप कहांहै और 
क्ान्दे'ग्य बहदारण्यक की प्राण विद्या में इन्द्रियों का प्राणरूप 
कहा है अर्थात सुस्पष्ट भेद में भी अभेदररूप से वर्णन है। वैसे ही 
यहां भी दे अथोत्‌ इस सूत्र में ओर वक्त सांख्य सूत्र में ऐसा 
कद्दा है कि भेदवाक्य मुख्य हैँ ! अभेद वचन जिस हेतु से श्रायें 
हैं बह द्वेतु दशाया है, परन्तु सांख्य वा वेदान्त में भेद बचन का 
तात्पय अभेद में नहीं है। इसक्तिये भेदरबाद ही सब शास्त्र पम्भत 
अदिक दे, अठ तबाद नहीं ।।५१॥ 


आगे जगत की सत्यता में अन्य हेत भी देते हैं। यथा- 
# जगत्सत्यत्वमदृष्टकोरण जत्यत्वादाध- 
काभावात्‌ ॥५२॥ (४०८) 
अटुप्ट कारण से उतसन्न द्वाने श्रोर बाधक न होने से जगत 
के। सत्यता है ॥ 
और बाधकां5भाव से सीप में चान्दी के समान आन्तिह्षात 
विषयता कद्दने बाक्तों का अत्युसर हुवा । क्योंकि जिस प्रकार छ्लीप 


[ २७५ ] 


में चांदी आरि की प्रतीति भ्रमदेष से द्वाती है घेसे जगत्‌ की 
प्रतीति किसी भ्रमदेष से नहीं द्वाती। तथा जिस प्रकार भ्रम 
निबुत्त द्वाने पर चांदी की प्रवीति निवृत्त द्वा जादी है इस प्रकार 
अ्रमनिवृत्ति पर जगत्त की प्रतीति नहीं हटती । अथवा जिस 
प्रकार निद्रा के तमोदाष से स्वप्न में प्रतीति हाती है ओर जागन 
परं बाधित द्वो जाती द्वै, इस प्रकार जगन्‌ की प्रतीवि तमोदेष स 
नहीं होती, न प्रकाश हे निवुच्त होती है। इसलिये जगत सत्य 
है, नित्य नहीं । 

प्रमाण--“यदिद॑ कि , तत्सत्यमित्याचक्षते> तेत्ति० २। ६ 
वयहे जा कुछ है उसके ' सत्य» कद्दते हैँ | तथा-"प्राणा वे सत्यम 
तंपामेष सत्यम्‌» बृद० २। १। २० निश्चय प्राण सत्य हैं उनका 
यह सत्य दे । इत्यादि बहुत प्रमाण हैं ॥५०॥ तथा- 


# प्रकारान्तराईसंमवा त्सदुत्पत्ति; ॥५३॥ (४०६) 
अन्य प्रकार से सम्मत्र नहीं अतः सत से उत्पत्ति दे । 
सत्‌ (प्रकृति) से उत्पन्न दाने के अतिरिक्त जेगन की उत्पत्ति 
अन्य प्रकार से सम्भव नहीं, इसलिये सत्य प्रकृति से उत्तज़ जगन 
भी संत्य है ॥५३॥ प्रश्न- 
# अहक्ूारः कत्ता न पुरुषपः) |५४॥ (४१०) 
अद्दक्वार कत्ता है, पुरुष नहीं । 
जब फिर पुरुष के। कत्ती भोक्ता केसे भान सकते हैं ॥५३॥ 
रत र-- 
# चिदःचसाना भ्रुक्तिस्तत्कमो्जितत्वात्‌ ।५४। (५११) 
भाग का पर्यवसान चिक्ष"्जीव में हे क्योंकि उस ( जीब ) 
के. किसे फर्मा से कमाया गया है। 
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भाग, जीव के कर्मा' की कमाई ( फल ) है. इस लिये जीव 
द्वी कर्ता ओर वद्दी भोक्ता है। तथा अन्य सूत्र जे! जीब के 
निष्क्रिय कहते हैं उनका तात्यये जीव के स्वरूप में क्रिया न द्वाने 
से है, परन्तु जीव के संनिधान से देद्गादि में क्रिया द्वाती दे, जो 
के निऊल जाने पर नहीं हातो, अतः जीव ( पुरुष ) उन क्रियाश्रों 
का कर्ता है, तथा इपा प्रकार भोक्ता भी दै। इस विषय में गत 
सांखय के इतने सूउ प्रमाण हैं, जिनके स्म रणाथे नोचे उद्धृत 
किया जाता है; -- 

१- अथ त्रिविधद॒ुःखात्यन्तनिश्वनत्तिरत्यन्तपुरु षार्थ:" (११) 
तीन प्रकार के दुः्खों से अत्यन्त निवृत्ति परम पुरुषार्थ दे ॥ 

२-० अत्यन्तदुःखनिवृत्या कृतक्ृत्यता ” ( ६।५ )-दुःखों से 
भत्यन्त निवृत्ति से कृताथ द्वोते हैं | 

३-“ यथा दुःखात क्लेशः पुरुषस्य न तथां सुखादभिलाष 
(६। ६ )ज्जसा दुख से क्लेश पुरुष के हे।ता है, बसा सुख से 
उसका अभिलाष नद्दीं | 

४-० विवेकान्निःशेषदुःखनिवृत्तो कृतकृत्यता नेतरान्नेतरात* 
(३।८४) > विवेक से सर्वे दुःखों से निवृत्त होने पर कृतकृत्यता>» 
प्रमपुरुषाथ सिद्धि द्वाती द्वै न कि अन्यथा '। 

५-“ केबल्याथ  प्रवृत्तेर्च ” ( १। १४४ )>केवल्य “ मोक्ष 
के लिये [ जीव की , प्रवृत्ति द्वाती है, इस हेतु से भो जींब 
कर्सा हे ॥ 

६-८द्रश्लत्वादिरात्मनः करणत्वमिन्द्रियाणारम” ( २। २६ ) 
जीवात्मा द्र॒ष्टा, भोक्ता, कत्तां आदि दे ओर उस के साधन करक्ष॒ 
मद्दत्‌ आदि इन्द्रिय हैं ॥ 

७- परुरुषार्थंका रणो हवा ०” ( २। ३६ )कर््तां- जीवके लिये 
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कारण इन्द्रिय है ॥ 

८“ करण त्रयोदशविधमवान्तरभेरात्‌ ” (२ ॥ ३८)-मदहल्‌ 
अहंकार मन आदि ११ करण दें ॥ 

९-" प्रकृतेराद्योपादानता पन्येपां कार्यत्वश्र॒तेः ” (६ | ३२ ) « 
ध्रादि उपादान कारण जगतका प्रकृति दे ओर उस प्रकृतिके विकार 
मदहतादि हैं ॥ 

१०-“झ्ञानान्मुक्तिः" ( ३। २३ )>विवेक ज्ञानसे ईश्वर-जी व - 
प्रकृति के यथाथ ज्ञान से सब दुःखों से क्लेशों से तापों से मुक्ति 
ट्वाती है ॥ 

१९-८तत्वाभ्यासान्नेति नेतीति त्यागाद्विवेकसिद्धिंः” (3.9५) 
न्तेत्व के अभ्यास करनेसे ईश्वर जीव प्रकृति के विवेकरूपी ज्ञान 
के दाक्य और वेराग्य से विवेक सिद्धि द्ोती दे ॥ 

१२० बृत्तिनिसैधात तत्सिद्धिए”” ( ३। ३१ ) ७ चिसवृत्तियों 
के। रोकने स ध्यान योग सिद्ध द्वोता दे ॥ 

: १३-बेराग्यादभ्यासाच्च” (३ । ३६)ल्‍बराग्य ओर अभ्यास 
से ध्यान सिद्ध द्वाता दे ॥ 

१४-“ध्यानधारणाभ्यासवे राग्यादिभिस्तन्रिराध:” (६। २६ ) 
ध्यान आदि से अभिमान रुक जाता दे ॥ 

इत्यादि अनेक सूत्रों द्वारा सांख्यद्शन इसी सिद्धान्तका सम्पूं- 
गंतया सवंधां प्रतिपादन करता हे । वेदिक सिद्धान्त दी ऊपर उह- 
धृत सांख्यदशेन के सूत्रों में श्रविकल पाये जाते हैं। ऊपर के सूत्रों 
मैं सष्ट कह्दा हुवा है कि जीव कत्ता है और उसके करण महंत 
भावि इन्द्रिय हैं, जीत दुश्खों से निवत्त हे। जाने का प्रयत्न करता 

है चत्तवत्तियों के। ऐेक कर अभ्यास वेराग्य आदि हारा योंगू 


[ २४८ )] 


सिद्ध द्वानेसे प्रकृति जीव-ईश्वर का यथा: ज्ञान विवेक भाप्त दाता 
है, जिस से जीव ( कत्ता ) सगे ढु:खों से मुक्त हा कृतकृत्य हो 
ऊाता है ॥ ५४ ॥ 

तो क्या जेसे पृथ्वी पर कर्मऊक्ष भोगरार्थ पुन रावृत्तिन्पुनजे नम 
द्वेता दे, इसी प्रकार चन्द्रताकादि के जीव भी जन्मते मरतेन्पुन 
जैन्म वाले हैं 

उच्तर-हां, क्योंकि -- 

९5 6 ८ ( ५ रे विन 

#चन्द्रा दिलेकिउप्पावृत्ति-न 4 त्तसदूभावात्‌ ।५६: (५१२) 

चन्द्राद्वि ज्ञाक में भो पुनजन्म है, क्योकि निमित्त (कम) की 
संत्ता दे ॥ 

जहां २ कमे हैं, 'बद्दां २ पुनजन्स है इस लिये सभी लेक 
लाकान्तरके पुरुष पुनजन्म पाते हैं ॥ ५६॥ वो क्या चन्द्रादिज्ञाक 
वासियों के भी कर्मफज्ञ भोगना आवश्यक हे ? उत्तर-हां क्‍योंकि 

#तेकस्य नोपदेशात्‌ निद्धिः पृचदत्‌॥ ४७ ॥ (५१३) 

लेक विशेष का उपदेश न देने से पूर्नलिक ( भूलेक ) के 
समान सिद्धि दै ॥ 

जिन शास्त्रों ने कर्म फल्न मोगना आवश्यक ठहराया है, उन 
शास्त्रों ने किसी लेक विशेष एथिव्री श्रादि का नाम लेकर उपदेश 
नहीं किया, इस से सिद्ध द्वाता दै कि थे शास्त्र पूवलेाक (भुजेक) 
के समान सर्वजल्ेक निवासियों को द्वी कम फक्ष भोग आवश्यक्र 
बताते हैं, जब चन्द्रादिलिकस्थ जीब कम करते हुवे फल भोगाथ 
पुर्नजन्म से कब बच सकते हैं ॥ '*७ ॥ क्‍ 

क्यों जी छान्दोग्य प्रपा० ७ स्तन १५-६ में तो यह लिखा है कि 
“बन्द्रमसा विद्युत, तत्पुरुषाउसानकः । स शनान त्रद्दा गमयत्येष देव 
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पथी त्रह्माथ एतेन प्रतिपद्यमाना इम॑ मानवर्मावत' नांवर्चान्ते” 
अंधात्‌ चन्द्रलाक से विजुली के प्राप्त देकर जीव अ्मानव (मनु 
ध्य देद रहित ) हे। जाता है। वह ( मागे ) इन जीवों को ब्रह्म 
तक पहुँचाता हे यह देवपथ वा ब्रह्मपथ है, इस मागसे जाने वात 
इस मनुष्य देह में पुनजन्म नहीं पाते ॥ वब तुम केसे ( पूर्ण सूत्र 
में) कहते हे कि चन्द्रादि सेकस्थ भी पुनजेन्म पाते हैं १ उत्तर- 
# पारम्यर्यंण तत्सिद्वीं विय्नुक्तिःश्रतिः ॥ ५८ ॥ (४१४) 

परम्परा से उस ( रोज )की' सिद्धिमें ( वक्त मुक्ति प्रतिपाद # 
अंति हे )।॥ 

सन्द्रलाक से सीधे मुक्ति के। पा जाते हैं, यद् श्रति में नहीं 
कह्दा किन्तु परम्परा से कहा है अर्थात्‌ चन्द्रलेकस्थ जीव यदि 
मूक्ति के साथनों ये सम्पन्न हे जावे तो विद्यत के प्राप्त दवा 
जाते हैं, तब फिर उस देवमाग्ग से मुक्ति पाते हैं किन्तु चन्द्रलोके 
साझ्षात देवमागे नहीं बह तो पितृप्तागे-पुनजन्म वाला है ॥५८॥ 

# गतिश्रतेश्व व्यापकत्वे5प्युपाथिये। गाद वी गदेश- 

कालसाभों व्योमवत्‌ ॥ १५६ ॥(११५ ) 
पक हाने पर मी आकाश के समान उपायियाग से मोग 

डैश झोर काल का लाभ ( जीब के। है। सकता ) परन्तु ( जी 
कौ ती ) गति सुनते है. ॥ 

झीव तो श्रतियों से देशान्तर के वा ले।कान्तर के गति करते 
बाला सुना जाता दै, अर्थात्‌ गतिमान्‌ है, व्यापक नहीं. परन्तु 
यूदि व्यापक भी होता तब भो तो उपाधियाोग से भोग देश और 


काज़् का लाभ जीब का दो सकता था । अथीत भोग विशेष 
काल विशेष ओर देश बकिशेष की प्राप्ति जीव के उपाधियाग सी 
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तैब भी हवेती, जब कि वह व्यापक द्वाता ओर फिर गतिमान 
द्वीने अथात अणु देने, व्यापक न देने पर तो चन्द्रादि लेक 
बविशेषों की प्राप्तिमं भी पुनजन्म माननेमें कहटनाह्दी क्या है ॥५६॥ 
प्रश्न-तो क्या जेंसे जीव के चन्द्रादि लाकों में जाने से पहले 
हो वे चन्द्रादि लोक बत्त मान हैं, इसी प्रकार क्‍या जीव के 
लिये देद्दान्तर भी पहले द्दी से तय्यार रहते हैं ओर समय पर 
जीव उन में चत्ञ! जाता है ९ उत्तर-नहीं, क्‍्योंकि- 
# अनधिष्ठितस्य पूतिमावप्रसद्भा न्रतत्सिद्धि!' ॥६०॥ (५१६) 
बिना ( जीव के ) श्रधिष्ठाता हुवे ( देदद के ) सड़ जाने का 
प्रसेड़ हैगा (इस से उनकी सिद्धि नहीं )॥ 
यदि जीब पीछे अ्रधिष्ठाता बने ओर लोकान्तर के समान 
देद्दान्तर पहले से बर्चमान सानें तो यह दोष द्वागा कि बिना जीव 
के वे देद्द सड॒ जावें ॥६०॥ 
# अरृष्टड्वारा चेद 5 संबद्धस्य 
तदषसंभवाज्जलादिवद 5 कुर ॥ ६१॥ (५१७) 
जेसे जक्ञादि से अंकुर में ( बिना बीज संयोग के सिद्ध 
नहीं ) ऐसे हद विना ( जीव ) सम्बन्ध के यदि अरृष द्वारा ( भी 
देंद्ान्तर सिद्धि मान ततौ ) श्रसम्भव दे ॥ 
यदि कहें! कि जीव के अदृष्ट ( प्रारब्ध ) द्वारा पहले से 
देद्ान्तर तयार रहने क्‍यों न माने, तो रत्तर यदद है कि जीव 
सम्बन्ध रदितत देदों का रहना सम्भव नहीं, जंसे जलादि में 
बीज बिना अंकुर नहीं उपनते ॥ ६१॥ 


# निगु ण॒त्वात्तद+संभवाद<इका रधर्माक्न ते ॥६२। (४१८) 
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निगु ण द्वाने से असंभव हेने से ये अहंकार के हो धमे हैं ॥ 


ये श्रटष्ट श्रादि सब धमे अहंकार के हैं केवल पुरुष ( जीव ) 
के नहों, क्योंकि पुरुष निगु ण॒ दें, उस में सत्व रज तम काई गुण 
स्वरूपगत नदीं, अदृष्टादि सब गुण त्रयात्मक हैं, अतः वे अहंकार 
के धम हैं; पुरुष के नहीं । पुरुष के निगु ण्‌ कद्ने का अथीे काई 
यह न समझे कि पुरुष में केई गुण वा धमे नहीं द्वे, किन्तु पुरुष 
में चेतन्य धरम वा गुण तो अवश्य दे ओर काई भी सत्पदार्थ ऐसा 
नहीं है जिस में केई गुण न द्वे। । द्रव्य और गुण का तो नित्य 
सम्वन्ध है। परन्तु सांख्य में गुण शब्द से प्रकृति के अन्तगेत- 
सत्वादि ३ द्वव्यों की लाक्षणिक संज्ञा “गुण” है बस पुरुषमें सत्त 
ग्ज तम केाई गुण उसके निज के नहीं अतः उसको स्वरूप से 
निगु ण॒ कट्दा जाता है ॥६२॥ 

# विशिष्टस्य जीवसमन्ययव्यतिरेकात्‌ ॥६ ३॥ (५१६) 

अन्बय ओर व्यतिरेक से विशिष्ट के जीवत्ब है |॥। 

यदि केाई कद्दे कि हम तो अनेक धर्मशास्त्रांदि में जीव के 
प्रारव्वानुसार जाति आयु ओर भोग की चर्चा देखते सुनते हैं, 
तब सांख्यकार ने प्रारब्बादि के अदक्कुर का धम क्यों कहदिया ? 
उत्तर यद दे कि जद्दां २ जोब प्रारव्यकम फल भोग का वर्सन 
है वहां २ अदृक्कार विशिष्ट पुरुष के 'जोब' मानकर कहा गया दै 
क्योंकि जहां २ भ्रहं प्रत्यय नहीं बढां ( मुक्ति में ) जीव शब्द 
से व्यवद्वार नहीं किन्तु वहां पुरुष आत्मा इत्यादि शब्दों से 
व्यवद्वार दै इस लिये अदृछ्लुर सद्दित पुरुष के! जीव कह्दते हैं, 
केबल पुरुष का नहीं।। ६३॥ 

प्रश्न-जीब के जे! काये सिद्धि द्वाती हैं वे किस के अवीन 
हैं? उत्तर- 
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# अहंका रकत्र :घोना कार्यसिद्धिनेश्वरा5 पीना, 
प्रमाशा>भावात्‌ ॥ ६४ ॥ ( ५२० ) 
कार्या' को सिद्धि अहंकार कत्तो के अधोन है, ईश्वराधीन 
नहीं, क्योंकि ( ईश्वराधीन द्वाने में ) कोई प्रमाण नहीं।। 
इस से पूव ५७ (५१० ) वे' सूत्र में श्रहक्कार के कर्ता है।ने 
का वर्णन कर श्राये हैं, उसी के पद कर समाधान समभना 
चाहिये || ६७४ ॥ 
# अदृष्टोद्भूतिवत्समानम्‌ ॥ ६४ ॥ ( ५२१ ) 
टष्ट ( प्रारव्ध ) की उत्पत्ति के सट्टश समानता दे ॥। 
यदि केई प्रारब्घाउधीन काये सिद्धि माने, तो अदृष्ट भी पुरुष 
के पूर्व जन्म कृत कर्मों से उत्पन्न हुवा हे. इस लिये वह भी श्रहं- 
कारकतृ्‌ क द्वी दाने से समान दे अथात एकह्दी बात दे, चाहे प्रार 
ब्याधोन कद्दे। चाहे अहक्कारयुक्त पुरुष के कमोधीन कद्दा, दे।नो 
प्रकार से काये सिद्धि पुरुषाथा :धीन द्वी डै ॥। ६.५ ॥ 
तौ क्या मोक्ष की सिद्धि भी अहंकारयुक्त पुरुषके आधीन दे ? 
उत्तर-नहीं, प्रत्युत-- 


# महतोश्न्यत्‌ | ६६ ॥ ( ५२२ ) 
अन्य ( मोक्ष ) महततबुद्धि के ( अधीन है )॥ 


सांसारिक कार्य सिद्धियों से अन्यत ( मोक्ष की सिद्धि ) श्रहे 
कारा5धीन नहीं, किन्तु सत्व प्रधान बुद्धि के आधीन दै।॥ ६६ ॥ 

जब कि प्रकृति ओर पुरुष के विवेक झ्ञानसे मनुष्य के प्रकृति 
का सम्बन्ध टूट कर श्रत्यन्त दुःखनिवृत्ति रूप मोक्त प्राप्त दवा जाता 
है, तब फिर यह भी बताना आवश्यक दे कि यह मनुष्य प्रकृति 
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से सम्बन्ध जोड़ता द्वी क्‍यों दै ९ उत्तर-- 
# कर्मनिमित्तः प्रकृतेः स्वस्वातिभावो- 
ध््य5नादिबीजारइूकुरबत्‌ ॥ ६७ ॥ ( ४२३ ) 


प्रकृतिका स्वश्वामिभाव ( मिलकियत और मालिकपना ) कमे 
निमित्तक भी अनादि दै, जेसे बीज अंकुर का ( अनादि है )॥ 
जिस प्रकार वीज से अंकुर, अंकुर से पुनः बीज, बीज से 
पुनः अंकुरे की उत्पक्ति देखते हैँ ओर यह नहीं कह सकते हैं कि 
बीज पहला दे वा अंकुर पहला; किन्तु प्रवाह से बीज ओर अंकुर 
दोनों अनादि हैं; इसी प्रकार कमे से देह ओर देद्द (प्राकृत जड़) 
से कम देते हैं । इस प्रकार प्रवाह से अनादिंत्व दोनों को है।॥ 
। १६ में कमे बन्ध कारणता का प्रत्याख्यान कर चुके हैं, यहां 
उस की पुष्टि करने के कहा द्वै कि बीजाडकुरवत्‌ दाने के अना 
त्व है, केवज्ञ कमे दी कारण नहीं ॥ ६७॥ अथवा-- 
# अविवेकनिमित्तो वा पञ्चशिखः ॥| ६८ ॥ ( ५२४ ) 
पश्चशिखा१5चाय ( कहते हैं कि ) अविवेक निमित्तक है ॥ 
पत्चशिखाचाय का मतहै कि जीव (पुरुष) अल्यज्ञ है; अत उसका 
विवेक जाता रहता है भ्र्थात्‌ उस का भूल द्वा जाती है; वह असत 
के। सत्‌ वा जड़के चेतनवा अ्रद्वितकेो हितजाननेलगता है, इसकारण 
प्रकृति से संबन्ध जोड़ लेता है, तब अविवेकको इस प्राऊृत सं बन्ध 
का निमित्त मानना ठोक है। यागदशेन २। ४। ( ७५९ ) में भी 
यही कहद्दा है कि “'तस्य द्ेतुरविद्या” «७ प्राकृत संयेग का हेतु अ- 
विद्या-अवबि वेफ है ॥ ६८ ॥ तथा- 
#लिड्डश रीरनिमित्तक इति सनन्दनाचार्य/॥६६॥ (५२४) 
सननन्‍्दना55वाये-लिड्शरीरनिमित्तक ( प्रकृति सम्बन्ध द्वै ) 
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पुरुष का लिड्ढ शरीर दूसरे देद्द का धारण करने का निमित्त 

है, यह सनन्दनाचाये का मंत है ॥ ६६ ॥ तथा-- 
# यद्वा तद्दा तदुच्छित्तिः पुरुषार्थस्तदु- 
च्छित्तिः पुरुषपाथं! ॥| ७० ॥ ( ५२६ ) 

चाहे यह हा, वा वह हो, उस ( प्राकृत सम्बन्ध ) का उर्छेद 
करना ही पुरुषा्े है ।। | 

सांख्याचाय फहते हैं कि सभी बातें ठीक जान पड़ती हैं, लिड्ढ 
शरीर भो शरीरान्तर का निमित्त है कर्म भी जो बीजाडकुरबंत 
अनादि है, निमित्त है अविवेक भी निमित्त दै, ( क्योंकि विवेकी 
तो मुक्त हो दे जाता है) । कुछ है।, परन्तु पुरुषार्थ (पुरुष का अ्रथे 
न्‍्परमोदेश ) तो यही द्वाना चाहिये कि प्रक्ृतिके सम्बन्ध (वंधन) 
के छोड़कर मोक्ष प्राप्त करे ॥ “तदुच्छित्ति: पुरुषार्थ:” इतना पाठ 
दुबारा इस लिये पढ़ा है कि जिससे श्रध्याय और ग्रन्थ की समाप्ति 
सूचित है। ॥। । 

योगदर्शन के चतुर्थ ( केबल्य ) पाद सूत्र ६० ( १६० ) में भो 
यही. कद्दा है कि 'ततः क्लेशकमेनिवृत्ति: उस धघम्ते मेघ स्ाप्रधि 
< विवेक से अविद्यादि क्लेशों ओर तदधीन कर्मों की निश्नत्ति 
द्वेकर मोक्ष द्वाता दे ॥ ] 

तथा येग दशेन साधन पाद ( छठितीय ) के सत्र २५ (७६ ) 
में भी यद्दी कद्दा है क्रि-“तद *भावात. संयेगा इ$भावों द्वान॑ तद्हशे 
कैबल्यम-- ' उस अविदयानअबिवेक के अभाव से प्राकृत संयोग 
को अभावन्दीन है, बद्दी दृष्टा ( पुरुष ) का मोक्ष दे ॥ 

तथा येगदर्शन समाधि ( ठृतीय ) पाद सूत्र ७६ ( १५५९ ) का 
भी यही आशय दै कि ''तदूराग्यादपि दोषदी जक्षये केबल्यम्‌?' 
उस प्राकृत पदार्थ मात्र से भी जब वेराग्य द्वेजाता है, उससे दोषों 
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का बीज क्षीण द्वाने पर मोत्ष हे जाता दै ॥ 
तथा योग ७ । २६ ( १८६ ) में-"तदा विवेकनिम्नकेवल्य- 


प्राग्भोरं वित्तम्‌० >तय विवेक से गम्भीर चित्त मोत्त की ओर 
फिर जाता दै ॥ 


ओर-'पुरुषार्थशुन्यानां गुणानां० "-पुरुषके लिये निष्प्रयोजन 
शुणों का अपने कारण में लय व! चिति शक्ति ( पुरुष) का अपने 
स्वरूप में स्थित द्वो जाना मोत्न वा केवल्थ दे । यांग ७। 
३४ ( १९४ ) 


योगद० ३ | ४४ ( १६० ) “सत्वपुरुषयोः शुद्धिसाम्ये 
केवल्यम »>सत्व ओर पुरुष की शुद्धि में समता द्वाने पर मोक्ष 
हेतता दे । विस्तार से इस सूत्र का व्याख्यान मेरे बनाये येगदर्शन 
भाषानुवांद में देखियेगा ॥ 


जयन्त भट्ट को न्‍न्यायमत्जरी में समस्त शास्त्र का सार मोक्ष 

प्राप्ति का क्रम तीन कारिका (श्लेंकां ) में क्‍या अच्छा 
दिखलाया हैः. 

तभ्रज्ञानेन तेनास्य मिथ्यान्ञानेज्पवा धिते । 

रोगद् पादयो दे।प।स्तन्मूलाः क्षयमाप्नुयु। ॥ १॥ 

क्ञीएदे।पस्य ने|देति प्रदत्त: पुएयपापिका । 

तदभावान्न तत्काय॑ शरीराध्पजायते ॥ २॥ 

अशरीरश्च नेवात्मा स्पृश्यते दुःखडम्परः । 

अशेषदु /खो पर भस्र्वपवगे। 5 भिधीयते ॥३॥ 


अथ-उस तत्व क्ञान से इस पुरुष ( जीब ) के मिथ्याश्ञान 
हट जाने पर मिथ्या ज्लॉन मूलक राग द्ेषादि देष नाश को प्राप्त 
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हे। सकते हैं ॥१॥ जिस के देाष क्षीश द्वा गये उस के पुण्य 
पापरूप प्रवृत्ति उदय नहीं द्वोतो, प्रवृत्ति के न रन से प्रवृत्ति के 
कार्यन्शरीरादि नहीं उपजते ॥२॥ ओर शरीर रहित ओस्‍्मा 
दुःख के धवकों से नहों छुआ जाता, फिर समस्त दुः्खों का दृट 
जाना मोक्ष कद्दाता है ॥३॥ 


श्रात्मा के अस्तित्व से मोक्ष पर्यन्त कष्ट करके यह षध्चाइष्याय 
समाप्त हुवी । साथ द्वी प्रथम सूत्र प्रन्थारम्भ से जो त्रिविधदुःखा- 
त्यन्त निवृत्ति के पुरुषार्थ बताया गया था । उसी को. सिद्ध करके 
पुरुषाथ शब्द के साथ प्रन्थकार कपिल मुनि जी ने इस दर्शन को 
समाप्त किया दै | 

इति श्री तुलसीरामस्वामिकृते सांख्यदर्शन 
भाषालुवादे पष्ठो 5धयायः ॥६॥ 
समाप्तं सांख्यदर्शनम्‌ 





/ 


ब्ोश्मू 
अकारादि वर्णानुक्रम से 


सांख्यसूत्रसूची 
इस सूची में सूत्र खे पहले वह संख्या छापो गई हैं जे। कि 
प्रथमाप्याय से आरम्भ ऊरके पह्काउध्याय को समाप्ति ( अन्य 
समाप्ति ) तक १-५१६ तक एक सप्ग्रन्थम्रात्र को बड़ी संख्या 
मेंने चलाई दै। 
इस से आगे अ्रकारादि क्रम से पृत्र छापे गए हैं । सूत्र के 
आगे जे। दो २ श्रक्ल हैँ, उन में पहला अध्यायाकु है, दूसरा 
सूत्रसंख्याड्ु दे प्रत्येक अध्याय के सूत्र की छप्वी संख्या पर वह 
सूत्र अवश्य मित्र जायगा ॥; तुलसीराम स्वामो 
जा 4 3 
ञ््र 
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